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अखे मृल्य-चार आने में वितरण कराई है । 
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संसार।में दुःख पाते हुए प्राणी को सुख प्राप्त करने के लिए धर्म ही 
प्रधान कारण है। अतः प्रत्येक प्राणी को धर्म का सेवन करना चाहिए ! 

साध्य धर्म सब का एक होने पर भी साधन में बहुत कुछ विचित्रता 
दिखाई पढ़ती है। प्रत्येक मनुष्य अपनी २ रुचि के अनुसार धर्म के साधनों 
को स्वीकार कर उनका आराघन करता है। फिर भी विशिष्ट पुरुषों ने 
उनमें द्विताहित और तथ्या-तथ्य का विचार करके जनता के कल्याणार्थ 
द्वम्य, छेत्र, काल, भावानुसार मार्ग प्रदर्शन कराया, इस कारण जनता 
उन्हें भवतार फे रूप में मानती व पूजती है । 

विशिष्ट पुरुष परिस्थिति का विचार करके किसी पुक तत्व को मुख्यता 
देकर उसका विशेष रूप घछे प्रतिपादन करते हैं और उसके प्रति पक्ष को 
गौण कर देते हैं। परन्तु परम्परा में उनके अनुयायी परिस्थिति एवं 
घातावरण थद॒ठ जाने पर भी उसी परिपादी का अचछम्बन लेकर एकान्त 
रूप से उस तत्व का प्रतिपादन करते रहे हैं और दूसरों का विरोध करने 
छग जाते हैं, इसलिए वह तत्व जनता का द्वित करने के बदले भद्दित 
का कारण बन जाता है। 

जैन दशन में भी यही नियम छागु होने से इसमें भी अनेक सम्प्र- 
दायवाद चल पढ़े हैँ, जो एक दूसरे से भिन्न दिखाई पढ़ते है। परन्तु 
तेरह-पन्‍थ सम्प्रदाय की भान्‍्यता और सिद्धान्त निराले ही ढंग के हैं। वे 
किसी भी मैन अजैन के सिद्धान्त से मेल नहीं खाते हैं । 

प्रत्येक सम्प्रदाय को अपने २ तत्वों का प्रचार करने की स्वतन्त्रता है 
किन्तु दूसरों पर आक्रमण न करते हुवे अपना प्रचार कर सकते हैं। तथ 


( २ ) 


प्रश्त यह होता है कि ईसे संमय ऐसी पुस्तिका प्रकट करने की क्या 
आवश्यकता है? इसके समाधान में यह-कदना होंगा कि तेरह-पन्थी 
लोगों ने जहाँ कि इनका कोई अस्तित्क ही नहीं है, उन पस्‍्रान्तों में जाकर 
स्थानकवासी जैन समांज के साधु आवकों की निन्‍दाी करके दुम्भ द्वारा 
अपने मन्तब्यों का |भचार करना प्रारम्भ किया है भौर साधारण समझ 
वाली स्थानकवासी जैन जनता को चक्कर में डालने, की चेष्टा कर रहे दें। 


. थह देखकर राजक्लोट की श्री मेन ज्ञानोदय सोसायटी ने जेन समाज 
की रक्षा के हेतु यह _निवन्ध पं० श्री इंकरप्रसादजी दीक्षित से तयार 
करवाकर भण्डल को प्रकाशित करने के लिए अनुरोध किया, उनके आग्रह 
को मान देकर मण्डल ने थह पुस्तक भ्रकाशित की है । 


इस समय विश्वव्यापी मद्दायुद्ध के काशएण कागज आदि छपाई के 
साधनों की मेंहगाई होने से छागत बहुत बेढडी है। इसलिये .सण्दल 
ऑफिस इस प्रयत्न में था कि कोई साहित्य प्रेमी सजन इसे जद्ध मूल्य में 
करादे। यह प्रकट करते हुए अत्यन्त प्रसन्नता होती है, कि श्रीमान्‌ सेठ 
ताराचनदुजी भागचन्दजी साहब गेलढ़ा ने इस पुस्तक को अद मूल्य ॥) 
चार आने में वितरण, कराकर हमारा उत्साह बढ़ाया है। इस गेलढा 
परंवार ने पृथक २ नामों से व्याख्यान-सार-संग्रह- के कई पुष्प भद्धे मूल्य 
में वितरण , कराये हैं।, अतः श्रीमात्र गेलड़ाजी को. धन्यवाद देते हुए, 
आपकी उदारता को साभार स्वींकार करते हैं। 

इसी तरह श्रीमान्‌ मिश्रीकालजी जंवरीलालजी अजमेर वालों ने भी 

रकम. भेजी है, जिसके लिये हम्‌ उनके आसाररी हैं, परन्तु रकम कम 
होने से उनकी तरफ से अद मूल्य में करने से मजबूर हैं । 


रतलाम, मार्गशीष शुक्का प्रतिपदा सं० १९९९ 
है “प्रकाशक 


थक धिआाँ 


सम्पादक और प्रकाशक 


का 
निवेदन 
लेएपन्यो सम्प्रदाय के सिद्धान्त, चेरह-पन्‍्थी सम्प्रदाय 
की मान्यता, जैन सिद्धान्तों से ओर जेन मान्यता से 
कैसा वैपरीत्य रखती हैं, यह हमने प्रस्तुत पुस्तक में संक्षेप में 
बताया है। तेरह-पन्थ सम्प्रदाय की मान्यताएँ जेन मान्यताओं 
के ही विरुद्ध नहीं हैं, किन्तु संसार के समस्त धर्मों की मान्यताओं 
के भी विरुद्ध हें और आत्मा के भी विरुद्ध हैं। छगभग सभी 
घर्मों का यह कथन है फि-- 

आत्मन$ प्तिकूलानि परेपां न समाचरेत्‌ | 
अथोत्‌---जो भपने आत्मा के प्रतिकूछ हो, जो अपने आत्मा 

को बुरा छगे, वेसा व्यवद्वार दूसरे के साथ कभी न करो। 
इसका स्पष्ट अथ यह हुआ कि तुम दूसरे के साथ भी चैसा - 
ही व्यवद्वार करो, जैसा व्यवद्दार तुम अपने लिए चाहते हो । 
इसके अनुसार यदि दम भाग में जछते हों, पानी में डूबते हों, 


(ख) 


या किसी के द्वारा मांरे जाते हों, पीढ़ित किये जाते हों तो उस 
समय हम यही चाहते हैं कि कोई हमको बचाले, हमारे प्रा्णों की 
रक्षा करे, हमको कष्ट से मुक्त करे । यदि दस भूखे हों, तो यही 
चाहते हैं कि कोई हमको भोजन दे। यदि हम प्यासे हों, तो यही 
चाहते हैं कि कोर हमें पानी पिछा दे । यदि दम धीमार हों, तो 
यही चाहते हैं कि कोई हमें रोग से मुक्त कर दे । इसलिए हमारा 
भी यह कतंव्य हो जाता है, कि हम भी उन मरते हुए, कष्ट पाते 
हुए, भूखे, प्यासे या बीमार छोगों के घाथ वैसा ही व्यवहार करें | 
इस कृतंव्य का पालन क्रना, आत्मा के स्वाभाविक धर्म का पान 
करना है, परन्तु तेरह-पन्थ सम्प्रदाय की मान्यताएँ आत्मा के इस 
स्वाभाविक घम को भी नष्ट करती हैं और इसमें भी पाप बताती 
हैं। प्रकारान्तर से मानव में से मानवता को ही नष्ट करती हैं। . 

अपनी मान्यताओं को तेरह-पन्‍्थी छोग भी मैन शास्रानुसार 
वताते हैं, परन्तु यह हम अगले प्रकरणों में बतावेंगे कि तेरह-पन्थ 
की मान्यताएँ जेन शाख्रानुसार नहीं हैं, किन्तु जेन शास्त्रों के 
नाम पर फलंक छगाने वाली हैं। यह बात श्रावकों की ज्ञात न 
हो जावे, श्रावक छोग शाझ्म की उन बातों को न जान सकें, इस 
हश्ेश्य. से तेरह-पन्थो साधुओं ने आ्रवकों का सूत्र पढ़ना दी 
जिताज्ञा के बाहर बताया है और जिनाज्ञा से बाहर के समस्त 
काय, वे पाप द्वी सानते हैं। इस प्रकार तेरह-पन्‍्थी साधु, श्रावकों 


(ग्) 


का सूत्र पढ़ना, पाप कहते हैँ । यह बताने के लिए तेरह-पन्थ के 
' सैद्धान्विक प्न्ध भ्रम विध्वंसन' में घृून्र पठनाधिकार! नाभ का 
एक पूरा भ्ध्याय द्वी दिया गया है। तेरह-पन्थियों ने केवछ अपनी 
मान्यताओं की असत्यता से श्रावकों को अनभिज्ञ रखने फे उदय 
से ही ऐसा किया है। श्रावकों के छिए धम-शासत्र का पठन पाप है, 
तेरह-पन्थियों का यह सिद्धान्त भी समस्त धर्मों, संम्प्रदायों या 
मज़हथों के विरुद्ध है। इस सम्बन्ध में तेरह-पन्थियों के द्वारा 
दिये गये प्रमाण, युक्ति भादि बिल्कुछ व्यथ से हैं, इसीलिए हमने 
उनकी ग्राठोचना या उनका खण्डन करना आवश्यक नहीं सममता 
है। त्ेरह-पन्थी साधुओं का श्रावकों के छिए सूत्र-पठन का निषेध, 
इतना तो स्पष्ट करता ही है कि तेरह-पन्‍न्थी साधु अपने सिद्धान्तों 
और अपनी मान्यताओं को अन्ध श्रद्धा के सद्दारे मनवाना 
चाहते दे । खेर ! 

हमको तेरह-पन्थी छोगों से किसी प्रकार का द्वेष नहीं है । 
संसार के लाब्वों साधु, ग्र॒द्दस्थों के आश्रय में निवोद् करते हैं, 
उसो भ्रक्ार तेरद-पन्‍न्थी साधु भी करें, इसमें हमारे छिए कया 
आपत्ति हो सकती है ९ ऐसा होते हुए भी हमको उनके विरुद्ध 
जो छुछ लिखना पड़ा है, उनके सिद्धान्तों की जो आलोचना 
करनी पढ़ी है, उनकी मान्यताओं का जो खण्डन करना पड़ा है, 
वह केवछ इस कतंव्यवश कि तेरदह-पन्‍न्थी साधु अपने सिद्धान्त 


(घ) 


को पविन्न जैन घम के नाम से छोगों फो बताते हैं, इसहिए 
जैन धर्म के नाम पर छगते हुए कलंक को मिटाने का अयत्न करना 
हमारा एक साधारण कठंव्य द्वोजाता हैं। इस पुस्तक विषयक 
हमारा प्रयत्न लोगों को तेरह-पन्थ के सिद्धान्तों से परिचित करने, 
और तेरह-पन्थों साधुओं की कुयुक्ति-चक्र से बचाने में सद्दायक दो, 
इसीलिये है; अन्यथा उनके व्यक्तित्व से तो मेन्नी ही है । 





है जेल»दर्शनः कहें 
धेतास्वर तेरह-पन 
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मंगलानरण 
जयइ जगजीवजोणि, वियाणओ जगग़ुरु जगाणंदो । 
जगणाहो, जगवन्धु, जयइ जगप्पियामहों, भयवं ॥१॥॥ 


भावाथ--पंचास्ती कायात्मक छोकवर्तो जीवों की उत्पत्ति के 
स्थान को जानने वाले, जगदूगुरु, जगत को भानन्द देने वाले, 
(त्रि) जगत के नाथ, आणि-मात्र के बन्धचु और जगत्‌ के पितामद्द 
अथात्‌-प्राणियों का जो रक्षण करता है, वह धर्म उन प्राणियों 
का पिता है और उस धर्म को भी भगवान तीर्थक्वुर प्रकट करते 
हैँ, इसलिए प्रभु इस जगत के पितामद्द हैं । वे समग्र श्लानादि 
'गुणों से युक्त भगवान मद्दावीर सदा जयवन्त हों और उनका 
शासन भी सदा जयवन्त हो | 


( «४ ) 


इस भतादि अनन्त संखार-सागर में परिभ्रमण करते हुए 
भव्य प्राणियों के कल्याणार्थ अनन्त भावदया से परिपूण है आत्मा 
जिनका, ऐसे भगवान मद्दावीर ने सोक्ष-मार्ग का विधान करते हुए 
सम्यक्‌ ज्ञान, सम्यक्‌ दशन और सम्यक्‌ चारित्र को आराधना" 
करने का उपदेश किया है, परन्तु भगवान मद्दावीर सर्वक्ष होने से 
संसारी जीवों में क्षयोपशम की विचित्रता को जानकर ज्ञान-दशन 
की आराधना में, साधु और श्रावक का भेद न करते हुए तथा 
चारित्र आराधना में, साधु और श्रावकों का भेद बता कर 
पात्नानुसार, साधु व श्रावक के भाचरण का प्रथक्‌ प्रथक्‌ विधान 
किया है | जैसे -- 
. “धम्मे दुविहे पनत्ते तंजहा-आगार धम्मे चेव-अणगार 
'धम्मे चेव ( श्री स्थानांग सूत्र-द्वधितीय स्थान ) 
अथ--धम दो प्रकार का प्ररूपा है-आगार यानि गृहस्थ के 
आचरण करने योग्य धर्म और अणगार यानि प्रह-त्यागी साधु के 
आचरण करने योग्य घर्म । दोनों धर्मों की विशिष्ट व्याख्या करते 
'हुए, आगार धर्म-द्वादश प्रकार का और णणगार घर्म-पाँच प्रकार 
'का बतलाया है। दोनों के करप, स्थिति और मयौदा जुदीर 
-कायस की गई हैं, उन२ भमयौदाओं में रहकर क्रिया अनुष्ठान का 
' आसेवन करे-तो वे दोनों ही अपने २ धर्म के आराधक होते हैं; 
: किन्तु मयोदा का उलंघन करके जासेचना करे, क्रिया णनुष्ठान 
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करे तो वे अराघना के बदले विराघना कर बेठते हैं, परन्तु आश्वय 
यह है कि उन्हीं भगवान के शासन में अपने को मानने वाले जैन 
खे० तेरह-पन्‍थी लोग-गृहस्थ और साधु का आचरण रूप घर्म 
एक ही बताते हैं जौर कद्दते हैं कि--- 
जो काम साधु नहीं करे, वह काम श्रावक फे छिए भी करने 
योग्य नहीं है यदि वह करता है तो पाप करता है। कहते हैं कि-- 
जे अन्लुकम्पा साधु करे, तो नवा न वांधे कम । 
तिण मांहिली श्रावक करे, तो तिणने पिण होसी धर्म ॥ 
साधु श्रावक दोनां तणी, एक अलन्नुकम्पा जान ! 
अमृत सहुने सारिखों, तिगरी मकरो ताण॥ 

( 'अज्लुकस्पा' ढाल दूसरी ) 
साधु श्रावक नी एक रीति छे तुम जोवो सूत्र रो न्याय रे। 
देखो अन्तर मांहि विचारने, कुड़ी काहे करो ताण रे ॥ 

( 'अन्नुकम्पा' ढाल तीसरी ) 

इन और ऐसे ही भनन्‍्य कथतनों द्वारा तेरह-पन्‍थी छोग यह 
कायम करना चाहते हैं कि साधु और श्रावक का एक ही आचार 
है, एक द्वी रीति है, एक दी अनुकम्पा है। ऐसा ठहदरा कर फिर 
वे साधु के बद्दाने से जीव रक्षा आदि में भी पाप बताते हैं, परन्तु 
यह सिद्धान्त उनका विछकुछ गछत है। जीव-रक्षादि कार्य शुभ 
परिणामों के द्वारा होते हैं ।. श्रतः शुभ परिणामों में, किसी भरी 
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पाप प्रकृति का वन्ध हो द्वी नहीं सकता। भगवान मद्दावीर ने तो 
साधु और श्रावक का आ्राचरण रूप धम दो प्रकार का स्पष्टतया 
बतछाया है, दोनों के करप मयोदाएँ तथा प्रवृत्ति: भी प्थक २ 
बतलाई है। 

अनेक काय ऐसे हैं भिन्‍्हें; साधु तो कर सकता है, जिनका 
न करना साधु के लिए पाप माना जाता दे, परन्तु गृहस्थ नहीं 
करता है और ग्रहस्य का न करना, पाप नहीं माना जाता | इसी 
प्रकार वहुत से काय ऐसे हैं, जिन्हें ग्रहस्थ श्रावक तो करता है 
परन्तु साधु नहीं कर सकता ओर उन कामों को नहीं करने पर 
भी साधु को पाप नहीं छगता । उदाहरण के लिये--साधु यदि 
भोजन साम्प्री रात-वासी रखता है तो उसको पाप छगता है, 
इतना द्वी नहीं श्रत भंग भी दोता है भौर संयम की भी विराघना 
होती दे, परन्तु गृहस्थ रखता है फिर भी उसे दोष नहीं छगता। 
इसी . प्रकार यदि गृहस्थ श्रावक भोजन के समय यदि अतिथि 
संविभाग की भावना नहीं करता है तो उसे ब्रतभंग रूप पाप 
छगता है, क्‍योंकि आतिथ्य सत्कार करना ग्रृहस्थ जीवन का एक 
साधारण किन्तु मुख्य घम है, परन्तु साधु लोग अतिथि संविभाग 
नहीं कर सकते | कारण, साधु होते समय, सांसारिक भोगोपभोग 
की सब वस्तुओं का उन्होंने त्याग कर दिया है। जो भन्न बस्रादि 
गृहस्थ के यहाँ से वे छाते हैं वे अपने खुद के या अपने संभोगी 
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साधु के जीवन निर्वाद्याथ द्वी छाते हैं । इसडिये उन्हें दुसरे को 
देने का अधिकार नहीं है। यदि उन वस्तुओं से वे दूसरे अतिथियों 
का सत्कार करते दे तो उन्हें त्रतभमंग रूप पाप छगता है। इस 
प्रकार साधु भोर श्रावक का भाचरण एक हो नहीं सकता । 

गृहस्थ और गृहत्यागी, विरक्त और भनुरक्त दोनोंका भाचरण 
एक होना, भिन्नता का न द्ोना कदापि सम्भव नहीं। साधु फी 
कल्प मयादा जुदी है ओर श्रावक की जुदी । साधु में भी जिन- 
कल्पी और स्पविर-फल्पी का आचार-मर्यादा एक नहीं किन्तु 
भिन्न है। जो वैयावद्यादि कार्य स्थविर-ऋत्पी फर सकते हैं थे 
जिन-फल्पी नहीं कर सकते और जो जिन-फलपी कर सकते हैं वे 
स्थविर-फऋल्पी नहीं करते ; तथ साधु भौर श्रावक की समानता 
कैसे हो सकती है ९ तेरह-पन्थी लोग कद्दते हैं कि साधु और 
श्रावक्र की अनुकम्पा एक है और रीति भी; परन्तु, यदि दोनों 
को रीति और कनेव्य एक दी हो तो साधु सुपात्र और श्रावक 
कुपात्र कैसे हो सकते हैं ? वे छोग श्रावक्र को कुपान्न क्‍यों कद्दते 
हैं 0 वे अपने दोनों प्रन्य-अनुकम्पा फी ढाल तथा भ्रम विध्व॑सन!' 
में श्रावक को कुपान्न कद्दते हैं। उनसे यदि पूछा जावे कि श्रावक 
सुपात्र है कि कुपान्र ? तो तेरह-पन्थी छोग श्रावक को सुपात्र कभी 
नहीं कहेंगे । ऐसी दशा में साधु और श्रावक की एक रीति, एक 
आचार और एक व्यवद्वार केसे हो सकता है ९ भिन्न दी रहा 
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आऔर-भिन्न दी रहेगा । भिन्न रहते हुए भी यदि अपने २ कतेव्य 
का पालन करें तो दोनों सोक्ष-साग के पथिक हैं | 

श्रावक संसार व्यवद्दार में रहते हुए, सावधानी-पू्वक श्रतों 
की सयोदा को कायम रख कर संखार के सभी व्यवद्दारों में 
प्रवृत्ति कर सकता है, गृह व्यवस्था संभांल सकता है और आत्म 
आराघना भी फर सकता है; विवेक पूर्वक काय करे तो आभश्रव के 
स्थान में संवर भी निपजा लेता है परन्तु जो साधु घर अंगीकार 
फरंता है, चह६ संसार त्याग कर सम्पूण निवृत्ति करता है तभी 
साधु. धर्म को आराधना हो सकती है अन्यथा नहीं । वह संसार 
व्यवहार के कोई कार्य में भाग नहीं ले सकता है । इस प्रकार 
श्रांवक धरम और साधु धर्म की कल्प मयोदाएँ भिन्न २ हैं अपने २ 
कलप-सयोदानुसार हर एक को अपनी प्रवृत्ति रखनी चाहिये। 
ऐसी प्रवृत्ति रखते हैं वे अपने २ धस के जाराधफ हैं | 

अब हम तेरह-पन्‍थी आस्ताय के सिद्धान्तों ( मान्यताओं ) 
का संक्षेप में यहाँ दिगृदशेन करा कर, आगे प्रकरण-बद्ध उन 
मान्यताओं एवं उनको दढीलों का स्याय पूर्वक उत्तर देंगे, यहाँ ' 
तो संक्षेप में पूवे-पक्त का दिगृदशेन कराया जाता है | 
: : तेरह-पन्‍्थी :छोगों छा एक सिद्धान्त यह है क्रि--एकेन्ट्रिय, 
द्वीन्द्रिय, तेइन्द्रिय, चौरेन्द्रिय और पंचेन्द्रिय यानी संक्षप में श्रस 
भौर स्थावर ससी. प्राणि समान हैं । श्रत्तः - एक च्स भ्राणि की 
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रक्षा के लिए अनेकों स्थावर आ्राणियों की हिंसा क्‍यों की' जावे 
जैसे-किसी को भोजन दिया या पानी पिछाया, तब रक्षा तो एक 
, आष्मा की हुई, परन्तु इस काय में असंख्य और अनन्त स्थावर 
जीवों का संद्वार दो जाता दै, वह पाप उस जीव-रक्षा करने वाले को 
'होगा। इतना ही नहीं किन्तु जो जीव बचा है, उसके जीवन भर 
खाते पीने जथवा जन्य कामों में जो हिंसा त्रस-स्थावर जीवों की 
होगी, वह हिंसा भी उसी को छगेगो, जिसने उसको मरने से 
बचाया हे । है 

दूसरा सिद्धान्त यह है कि--जो जीव मरता है अथवा.कष्ट 
पा रहा है वह अपने पूर्व संचित कर्मों का फल भोग रहा है । 
उसको मरने से बचाना अथवा उसको सहायता करके कष्ठ-मुक्त 
करना, अपने खुद पर का वह फम-ऋण चुकाने से उसको, व॑चित्त 
रखना है, जिसे वह मरने या कष्ट सहने के रूप में भोगकर 
चुका रहा था | 

तीसरी सानन्‍्यता यह है कि--पाधु के सिवाय संखार के 
समस्त शआ्ाणी कुपात्र हैं । कुपात्र को बचाना, कुपातन्र को दान देना, 
'कुपात्र की सेवा-सुश्रषा करना, सब पाप हैं । 

इन्हीं दुलीलों ( मान्यताओं ) के आधार पर तेरह-पन्थी -छोग 
दया और दान को पाप बताते हैं; और इन्हीं सिद्धान्तों की 
इृदता के छिए वे कहते हैं कि--- 
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(१) भगवान मद्दावीर ने गौशाढक को बचाया, यह उनकी 
भूछ थी । वे छुद्मस्त थे, इसलिये उनसे यह भूल हुई | 

(२ ) भगवान पाश्चनाथ ने भाग में जलते हुए नाग नागिन 
को वचाये, यह कार्य उनका पाप रूप था। 

( ३) इरिणामेषी देव ने, देवकी मद्दारानी के छः .पुत्रों 
को बचा कर पाप उपाजन किया। 

(४) धारिणी राणी ने, मेघकुमार जब गभ में थे, तब 
मेघकुमार की रक्षा फे लिये खान पानादि में जो संयम किया, वह 
पाप था। 

(५ ) भगवान श्री अरिप्टनेमि के दशन के लिए जाते समय 
श्रीकृष्ण वाघुदेव ने एक वृद्ध पुरुष पर' अनुकम्पा करके उसकी 
ईंट उठाई, वह पाप का कार्य था ! 

(६) भगवान श्री ऋषभदेव ने, जो समाज-व्यवस्थों 
स्थापित की, वह कार्य भी पाप था | 

(७ ) भगवान तोीथकरों के द्वारा दिया गया वार्षिक दान 
भी पाप था । 


( ८ ) महाराजा सेघरथ ने, कबूतर फो बचाया, यह भी 
पाप का काय था । 

(९ ) राजा श्रणिक का, जीव हिंसा न करने के संबंध में 
अमारी पद! की घोषणा करना भी पाप है | 


( ९ ) 


(१०) राजा प्रदेशी का, दानशाडा खोलने का फाये भी 
पापन्रूप था। 

इस प्रकार वे जैन-शासत्र की उन समस्त थातों को पाप ठददराते | 
हैं कि जो वातें जैन-शासखरों के लिए आदर्श और भूषण रूप हैं । 
तेरह-पन्‍्यो साधुओों ने अपने सुख, भपनी सुविधा और अपनी 
रक्षा फे सब- मार्ग तो खुले रखे हैं । जैसे-- 

( कफ) विहार फरते समय, रास्ते की सेवा के नाम से 
प्रदस्थों फो साथ रखना और उसमें मद्दा छाम बताना । 

( ख ) गृहस्थ श्रावक अपनी आवश्यकता से अधिक भोजन 
बना कर भावना के नाम से आमंत्रण देवे ओर साधु छोग उनके 
साथ जाकर बगेर छान-पीन किये द्वी ले भावें । 

(ग) ग्ृहस्थों को, सेवा में रहने के लिये, त्याग कराना 
और वारीसर उनको सेवा में रखना। 

इन सथ में धर्म एवं महा छाम बताया है, परन्तु अपने से 
सम्बन्धित कार्यों के सिवाय शेष समस्त कार्यों को वे पाप ही पाप 
बताते हैं, किसी भी कार्य में घर्म अथवा पुण्य नहीं मानते । 

जो ऊपर दस धातें बताई हैं उन कार्यों में तेरह-पन्थी छोग 
धर्म व पुण्य नहीं मानते, किन्तु पाप द्वी बताते हैं। कोई उन्हें पूछे 
कि ये काम पाप के क्यों हैं ? तो छछ-पूर्ण इधर-उधर की बातें 
करेंगे और भगन को दाने का प्रयत्न करेंगे, जिससे इन कार्यो 


( १० ) 
में स्पष्ट पाप नहीं कहदना पढ़े । ये छोग अपने छुछ-कपट के छिए 
प्रसिद्ध ही हैं। उनको दिन रात ऐसी बातें करने की शिक्षा मिडती 
रहती है कि जिससे वे दूसरों को अपने जाल में फसालें, परन्तु 
स्वयं किसी बात की पकड़ में न आधे | कदाचित कोई उन्हें किसी 
बात में पकड़ लेगा, तो उस वक्त वे या तो यद्द बह्दाना लेंगे कि- 
. (१) इस विषय के डिये शास्त्र में बहुत देखना पढ़ेगा, 
बिना देखे कया कहें । 

(२) आज तो अब समय हो गया है, इसछिए पूरा उत्तर 
'नहीं दे सकते । क्योंकि इस बात का उत्तर बहुत हलम्बा है । 

साधारण भादमी से तो .वे ऐसा कट्द कर पिण्ड छुड्ढा छेते हैं, 
परन्तु वे देखते हैं कि यह आदमी हमारा पिण्ड छोड़ने वाला नहीं 
है तब वे उससे सदा के लिये अपना पीछा छुड्टा लेने को कहट्द 
बेठते हैं.कि भाप तो हसारी आशातना करते हैं | इसलिये हम 
आपसे बात नहीं करते | 

ये द्वी तीन मार्ग किसी जानकार से अपना पीछा छुड़ाने के हैं| 

संक्षेप में इन छोगों की स्थृछ स्थूछ सान्यताओं का दिगुद्शन 
कराया गया है । अब अगले प्रकरणों में इनकी मान्यताओं का 
'उत्तर पक्ष करके विशद्‌ रूप से निराकरण करेंगे। 


ऋूस ऋोर रूयाकर ज्ीकू ++> 
| हर 3९७ 


“न सम्काक नहीं हैं।. 





अब हम तेरहपन्थियों के उन सिद्धान्तों पर प्रकाश डाछते हैं 
जिनके आधार पर तेरदपन्थी छोग प्राणी रक्षा तथा अल्लुकम्पा 
करके दिये गये दान में पाप बताते हैं । यह तो बताया द्वदी.जा 
' चुका है कि साधु और श्रावक का आचार एक नहीं है ।. उनकी 
. दूसरी दछोीछ यह है, कि एकेन्द्रिय से छगाकर पंचेन्द्रिय तक 
के जीव समान हैँ । इसलिए एकेन्द्रियादिक जीवों की दविंसा करके 
पंचेन्द्रिय की रक्षा करना धर्म या पुण्य कैसे द्वो सकता है ९ 
वे कहते हैं कि--- |; 
जीव मारी जोव राखणा, सत्र में नहीं हो भगवन्त बयन ।, 
ऊधो पन्‍थ छुगुरु चलावियो, शुद्ध न सुझे हो फूट अंतर नयन॥ 
। ( अनुकस्पा' ढाल ७ वीं ) 
. अथोत्‌ू--जीव मार कर जीव की रक्षा करने के छिए सूत्र 
में भगवान.के कोई वचन नहीं हैं, किन्तु: यद्द उल्दा माफ 
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कुगुरुणों का चछाया हुआ है, जिनको अभ्यन्तर आँखे' फूटी हुई 
हैं और जिन्हें शुद्ध माग नहीं दिखता । 
रांका ने मार धींगा ने पोसे, आतो चात दीसे घणी गेरी। 
इण भांही दुष्ठी धर्म प्ररुपे तो, रांक जीता रा उठिया परी ॥ 
( 'अनुकस्पा' ढाल १शेथीं ) 
अथोत्‌-- गरीबों ( स्थावरों ) को मार फर सशक्त ( श्रस ) 
का पोषण करना बहुत बुरी वात है, परन्तु मरीकों ( स्थावरों ) के 
शञ्नु दुष्ट छोग ऐसे खड़े हुए हैं कि इस फारय में भी घमम बताते हैं। 
जीवां ने मार जीरा ने पोषे ते तो मागे संसार नो जाणोजी। 
तिथ माँही साधु धरम बतावे ते पूरा मृढ़ अयाणोजी 
छः काय रा श्र जीव असं यती त्यांरो जीवर्णों मरणो न चाबेजी | 
त्यांरो जीवणो मरणों साधु चाबे तो राण द्वेष वेहूँ आवेजी | 
( 'अनकम्पा' दाल & तरीं ) 
अरथातू--ऐसा कहते हैं कि एकेन्द्रिय जीबों को मार कर 
पंचेन्द्रिय जोबों का पोषण करना संसार का पाप पूर्ण कार्य है । 
यंदि इस तरद्ट के काय को कोई साधु घर्स बताता है, तो वह 
पूरा भूल ओर श्ज्ञानी है। भत्रती जीव ( साधु के सिवाय 
संसार के सभी ,जीव ) छः काय के जीवों फे छिए अख्तर के समान 
दे। इसलिए झत्रती को जीबित रखने या मारने की इच्छा तक 
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न करनी चाहिये । अग्नती का जीवित रहना या मरमा जो: साधु 
चाहता है, उसको राग और हष दोनों ही छगते हैं ।& 

इस और ऐसे ही दूसरे कथनों द्वारा तेरह-पन्थी साधु 
एकेन्द्रिय ( प्रथ्वी, पानी, अप्रि, वायु ओर वनस्पति के जीव ) 
तथा पंचेन्द्रिय ( मनुष्य, गाय, हाथी, घोड़ा आदि ) को 
समान सिद्ध करते हैं, और कहते हैं कि पंचेन्द्रिय की रक्षा 
करने में एकेन्द्रिय जीवों की हिंसा होती है, इसलिए रक्षा करना 
पाप है । जे पंचेन्द्रिय जीव बचा है, उसको बचाते समय भी 
एकेन्द्रिय जीवों की हिंसा होती है, और वह जीवित रहकर भी 
एकेन्द्रिय जीव ( अन्न, ज़छ, वनस्पति, वायु आंदि ) की 
खान-पान श्वास्रोछास द्वारा हिंखा करेगा। इसछिए किसी भी 
जीव को बचाना पाप है। । 


तेरंह-पन्थी छोग एकेन्द्रिय और पंचेन्द्रिय को समान बताते 


किक 


हैं, परन्तु वास्तव में उनका यह कथन असंगत है। स्बयं 
तेरह-पन्थी छोग एकेन्द्रिय और पंचेन्द्रिय को समान बताते हुए 
भी एकेन्द्रिय की थपेत्षा पंचेन्द्रिय को महत्व देते हैं तथा पैचेन्द्रियं 


# यह न भूछना चाहिए कि तेरह-पन्‍थी छोग साधु और ग्रृहस्थ का 
आचरण एक बताते हैं ओर इसीलिए जो कार्य- साधु के लिए निषिद्ध है 
वह्दी गृहस्थ आवक के लिए भी निपषिद है, पुेसा सिद्धान्त कायम 
करते हैं । हा 

डर 
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की रक्षा और पंचेन्द्रिय के द्वित के लिए एकेन्द्रिय जीवों की 
दिंसा खुद करते हैं | ग्रहस्थ फो तो केवछ त्रसकायिक दिंसा का 
ही त्याग द्ोता है, परन्तु साधु को तो जीव मात्र-छट्टों काय के 
जीवों की हिंसा का त्याग है। ऐसा त्याग होने पर भी वे 
पंचेन्द्रिय के हित और पंचेन्द्रिय की रक्षा के लिए एकेन्द्रिय जीवों 
की दिंसा करते हैं । जो बताया जाता है ! 

शास्त्रानुखार हाथ-पेर के दिलले मात्र से वायुकायिक असंख्य 
जीव नष्ट द्वोते हैं। यह बात तेरह-पन्थियों को भी स्वीकार है । 
ऐसा दोते हुए भी वे प्रतिलिखन (बस्र पात्रादि का ) करते हैं, 
यह क्यों ९ वल्र पात्रादि का प्रतिल्ेखन करके उसमें रहे हुए 
प्रसकायिक जीवों को ही चचाया जाता है या और कुछ ! प्रति 
लेखन करने का उद्देश्य ही क्‍या है ? यदि श्रसकायिक जीवों की 
रक्षा करना उद्देश्य नहीं है तो फिर प्रति छेखन ही क्‍यों किया 
जाता है और वायुकायिक जीचों की व्यर्थ हिंसा क्‍यों की जाती 
है  प्रतिरेश्नन करते हुए त्रस जीवों को वल्लादि में से जढग 
किया जाता है, इससे स्पष्ट है कि न्रस जीवों की रक्षा है छिए 
दी प्रतिलेखन किया जाता है, परन्तु श्रतिछेखन करने में कितने 
वायुकायिक जीचों की ट्विंसा हुई? तब आपने असंख्य वायु 
कायिक जोबों की हिंसा द्वारा छुछ थोड़े से च्रस जीवों को दी 
बचाया या और कुछ किया ९ 
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यदि तेरह-पन्‍न्थी छोग यह कहें, कि प्रतिढेखन करना हमारा 
घार्मिक कृत्य है, और इस ऋृत्य को नित्य दोनों समय करने के 
लिए भगवान की आज्ञा है, इसलिए हमको करना पड़ता है 
तथा इसमें वायुकाय के जीवों को जो हिंसा होती है, वह क्षम्य 
अथवा नगण्य है; तो हम उनसे पूछते हैं कि भगवान की आज्ञा 
होने पर भी, अथवा प्रतिलेखन के काये की वायु कायिक हिंसा 
* नगण्य एवं क्षम्य होने पर भो वायुकायिक जीवों की हिंसा तो 
हुईं यां नहीं ? और यह हिंसा त्रसकायिक जीवों को बचाने के 
लिए ही हुई या और किसी लिए ९ तथा इस प्रकार आपने 
अंथवा भगवान ने वायुकाय के एकेन्द्रिय जीवों की. अपेक्षा शन्रस 
काय के जीवों को बड़े माने या नहीं ९ 

तेरह-पन्‍न्थी साधु कहें कि अ्रतिछेखन करने का चहदेश्य 
हमारा न्सकायिक जीवों को बचाना नहीं है, किन्तु हसको णपने 
वस्त्र, पात्र या शरीर द्वारा होने वाली हिंसा से बचना है । 

बहुत ठीक, त्र॒ध्त जीवों की हिंसा से बचने के छिए ही 
सद्दी, वायुकायिक जीघों की दिंसा तो हुई या नहीं ९ असंझुय 
वायुकायिक जीवों की दिंसा करने पर ही आप थोड़े से शन्रस 
जीवों की हिंसा से अपने को बचा सके न ९ फिर एकेन्द्रिय और 
प॑चेन्द्रिय बराबर केसे रहे ९ 

यदि जापके नेश्राय में वस्तन-पात्र हैं, इसलिए उनके “द्वारा. 


ि 
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होने वाली हिंसा का पाप आपको छग सकता है, और भाप 
उस पाप से बचने के लिए द्वी असंख्य वायुकायिक जीचों की 
हिंसा करते हैं, और अपना पाप ठालने के लिए आपने जिस 
जीव को बचाया है, उसके बचने का पाप आपको नहीं छगा, 
तो क्‍या आप गृहस्थ के लिए भी ऐसा मानते हैं ? मान छीजिये 
कि एंक गृहस्थ ने एक छुआ खुदवाया । उस छुए में एक गाय 
गिर गई । भ्ृहस्थ ने उस गाय को कुएँ में से निकाछ कर अपना 
पाप ठाा ओर उसकी रक्षा की; तो आपके सिद्धान्तानुसार उस 
गृहस्थ को कोई पाप तो नहीं हुआ ९४ यदि पाप हुआ, तो 
आपने अतिलेखन द्वारा जिन जीवों को बचाया, उन जीवों के 
बचते से आपको पाप क्‍यों नहीं हुआ ९ 





सरदार शहर में सोहनलारूजी बरडिया नाम के एक सज्जन हैं 
जो: कट्टर तेरह-पन्‍्थी श्रावक थे। सन्‌ १९२८-२५ के रूगभग वे अपना 
एक सकान बनवा रहे थे । मकान बनाने के लिए पानों भरने के वास्ते 
उन्होंने मकान के सामने एक हौज़ बनवाया था उस हौज़ में पानी 
भरा हुआ था। एक बछिया ( गाय की बछड़ी ) उस हौज़ में गिर गई 
भार तड़फंदाने ऊगी । सोहंनलछालजी भी वहाँ पर मौजूद थे । उन्होंने 
स्वयं अपने मज़दूरों की सहायता से उस बछिया को निकाल दिया। 
कुछ दूसरे, छोग जो तेरह-पन्‍्थी नहीं थे, चहाँ पर मौजूद थे । उन्होंने 
सोहनछारूंजी से कहा कि आपके धर्मानुसार तो आपका बढिया को 
निकाल देने का कार्य पाप हुआ। सोहनछारूजी ने कहा कि पाप क्यों 
हुआ ? मैंने बछिया को कष्ट तो दिया ही नहीं है, बल्कि कष्ट से बचाया 


( १७ ) 

और सुनिये। आप रजो-हरण क्यों रखते हैं ९ पेर के नीचे 
कोई न्स जीव भाकर दब न जावे, इसीलिए या और किसी 
काय के लिए ९ परन्तु रजोहरण हिलाने में वायुकायिक जीवों 
की हिंसा द्दोती है या नहीं? असंख्य वायुकायिक जीवों की हिंसा 
करके तब कहीं आप थोड़े से त्रस जीवों को बचा पाते हैं । ऐसी 
दशा में एकेन्द्रिय जीवों को अपेक्षा त्रस जीवों का महत्व अधिक 
रहा य! नहीं १ पन्रस जीवों को रक्षा के लिए पढकेन्द्रिय जीवों की. 
हिंसा की गई या नहीं ९ 


ही है। सोहनलालजा के बाप दादा तेरह-पन्‍थी श्रावक थे; इसी से 
सोहनलालजी भी तेरह-पन्थी श्रावक कहलाते थे, परन्तु वास्तव में 
तेरह पन्‍य के सिद्धान्त क्या और कैसे हैं? यह उनको पता न थां। 
लोगों ने सोहनछालजी से कहा कि आप हम पर नाराज़ मत होइए,; 
किन्तु तेरह-पन्‍्थ सम्प्रदाय के आचाये, पूज्य श्री काह्रामजी महाराज 
यहीं विराजते हैं, उन्हीं से जाकर पूछ लीजिये । सोहनछालजी बरड़िया 
उसो समय श्रो काल्रासमजी महाराज के पास गये। उन्होंने 
श्री काडरामजी महाराज को समस्त घटना कह सुनाई भर प्रश्न किया 
कि केरढ़ी के बचा देने से मुझे घर्मं हुआ या पुण्य अथवा पाप हुआ १ 
श्री कालुरामजी महाराज ने कहा कि न धर्म हुआ, न थुण्य हुआ, किन्तु 
पाप हुआ । सोहनलालजी ने कहा कि ऐसा क्‍यों.? मैंने उस केरड़ी को 
कोई दुःख तो दिया ही नहीं है, फिर झुझे पाप क्‍यों हुआ ? श्री काल: 
रामजी ने कहा कि वह केरडी जिसे तुमने घचाई है, खायेगी, पीयेगी, 
निसमें असंख्य जीवों की हिंसा होगी, फिर वह मंथुन का पाप करेगी 
उसकी सन्‍्तान होगी, वह भी खायेगी, पियेगी और 'सेथुनादि पाष 


( १८ ) 


तीसरी दलील सुनिये ! -तेरह-पन्‍्थी साधु से यदि यह प्रइन 
किया जावे कि आप विहार करके यहाँ क्‍यों जाये हैं ९ तो वे 
यही कहैंगे कि धर्म अचार के लिए, अथवा छोगों को शुद्ध घमम 
बताने के लिए, या अपने गुरु को जाज्ञा पालन करने के लिए १ 





करेगीं। इस प्रकार उस केरदी के कारण पाप की जो परम्परा चली, 
चह तुम्हें भी रूगेगी । 

उस दिन सोहनलालरूजी को अपने धर्म का असलीं स्वरूप ज्ञात 
हंभा। उन्होंने श्री काुरामजी महाराज से कहा कि जाप अपने घर्म 
को अपने पास ही रखिये, मुझे आपका यह धम नहीं चाहिए। में तो 
धरम का सार यह समझता था कि-- 


“आस्मनः प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌ |” अथोव्-- 
जो अपने भात्मा को छुरा लगता है, वह व्यवहार दूसरों के साथ न 
करो, किन्तु दूसरे के साथ भी चह व्यवहार करो जो अपने भात्मा को 
अच्छा छगता है । ह 


इसके अनुसार यदि मैं पानी में इबने लगता तो यही चाहता कि 
कोई मुझे वचाले। यही वात वह केरदी सी चाह रही थी। फिर मैंने बचा 
दिया तो झुझे पाप कैसे हो गया? कदाचिव्‌ किसी दिन में भी पानी में 
इबने लगूँ और कोई भापके सिद्धान्त का अनुसरण करके मुझे न निकाले, 
तो झुझे कितना दुःख होगा। इसलिए जाज से में तेरह-पन्‍्थ सम्प्रदाय ' 
को त्यागता हुँ । में किसी धर्म का अनुयायी न रहना तो अच्छा 
सारूगा, परन्तु तेरह-पन्‍्थ का अनुयायी कदापि न रहूँगा । । 
उस दिन से सोहनलालजी ने तेरह-पन्ध सम्प्रदाय को सदा के 
लिए त्याग दिया । 
ध ही ु नर १ बज लेखक 


( १९ ) 


परन्तु भाप यहाँ इतनी दूर चछ कर जाये, इसमें कितने वायु- 
कायिक एकेन्द्रिय जीवों की हिंसा हुई ? साथ ही थोड़ी बहुत 
जन्य स्थावर तथा च्स जीवों की भी हिंसा हुई होगी । यह हिंसा 
आपने किसके द्वित के छिए की ? आपका धम कौन सुनेगा ९ 
आपके घम से क्रिसक्ों छाम होगा? मनुष्य ही सुनेंगे थां 
एकेन्द्रियादि जीव भी ? आपके घम से यदि कुछ छाभ द्वोगा तो 
मनुष्य को द्वी होगा या एकेन्द्रियादि जीवों को ? उनके छाम के 
विषय में तो आप स्पष्ट कहते हैं--- 


केक अज्ञानी इम कह्दे। छः काया का जे हो देवाँ धर्म 
उपदेश । एकण जीव ने समझावियाँ, मिट जावे हो घणा 
जीवां रा क्लेत ॥ छः काय घरे शान्ति हुवे, एहवा भाषे 
हो अन्य तीर्थी धर्म | त्याँ भेद न पायो जिन धम रो ते 
तो भूल्या हो उदय आया अश्युभ कम ॥ 
( 'अनज्नुकम्पा' ढाल पॉँचवचों ) 
इस कथनानुसार आपका उपदेश और किसी के कल्याण के 
लिए तो है द्वी नहीं। केवल उन्हीं के कल्याण के छिए हो सकता 
है, जो ज्ञान, दशन, चारित्र और तप स्वीकार कर सकते हैं. और 
ऐसा मनुष्य ही कर सकते हैं। इस प्रकार आपका आगमन 
केवछ मनुष्यों के हित के लिए ही रद्द न? परन्तु मनुष्यों के 


( २० ) 


हित-के लिए आपने कितने एफेन्द्रिय और श्रस जीवों की हिंसा 
की ९ चाहे आपको विद्र, धर्म-प्रचार णादि के लिए गुरु या 
भगवान की जाज्ञा भी द्वो, परन्तु आश्ा होने फे कारण वायुकायिक 
आदि ,जीवों की हिंसा को अहिंसा तो नहीं कद्दी जा सकती | 
यदि ऐसी दिंसा अहिंसा दो, तो फिर इरियावद्दी क्रिया दी क्यों 
छगे ९ है तो वह दिंसा दी, जो मनुष्यों फे द्वित के छिए चाद्दे 
की गई हो । इस प्रकार आपने या भगवान ने एकेन्द्रिय जौर 
पैचेन्द्रिय जीवों में मिन्नता मानी या नहीं ९ एकेन्द्रिय णौर 
पंचेन्द्रिय अथवा स्थावर और त्रसख समान तो नहीं रहे न ९ यदि 
समान दी हों तो थोड़े से मनुष्यों के द्वित फे छिए वायुकायादि के 
असंख्य जीवों की हिंसा क्‍यों की जावे 


चौथी दलीछ देखिये ! तेरह-पन्‍्थी साधु आद्वार पानी के 
लिए इधर उधर घूमते हैं, तथा भाहार पानी करते हैं। इस कारण 
दिशा जंगछ भी जाना पड़ता है। इस आवागमन में तथा 
श्वासोछास लेने में असंख्य वायुकायिक जीवों की दिंसा होती है, 
या नहीं १ यह दिंसा वे क्‍यों करते हूँ ९ यदि साधु दवोते दवी वे 
संथारा कर लेते तो यह हिंसा तो वच जातो या नहीं? इतने जीवों 
की हिंसा करके वे अपने एक सानव शरीर की रक्ता करते हैं या 
ओर कुछ करते हैं ? यदि एकेन्द्रिय और पंचेन्द्रिय जीव समान 
हैं, तो फ़िर तो एफेन्द्रिय जीवों की हिंसा से बचने के लिए संयम 


( २१ ) 


लेते ही संथारा कर लेना चाहिये था। भगवान ने भी जीवों की 
दया के लिए संथारा करने--आआह्वार पानी त्याग कर एक स्थान 
पर पड़े रहने की आज्ञा दी है। संयारे को आप भी पापतो 
नहीं मानते, किन्तु घमं ही मानते हैं। और णाप कद्दते दें -- 
७ २ च्ै 
जो अन्ुकम्पा साधु करे तो, उपदेश दे वराग्य 
चढ़ावे । चोखे चित पेलो हाथ जोड़े तो चारों ही आहार 


रो त्याग करावें ॥ 
े ( 'अन्नुकस्पा' ढाल पहली ) 


अथोत्‌--साधु यह भनुकम्पा करते हैं, कि उपदेश देकर 
वेराग्य चढ़ाते हैं और यदि वह व्यक्ति प्रसन्नता से हाथ जोड़ता 
है, तो उसको चारों दी आद्वार का त्याग कराते हैं । 

इस प्रकार अनुकम्पा करके साधु दूसरे को चारों आहार फा 
त्याग कराते हैं, तो स्वयं ह्वी अनुकम्पा के लिए साधु होते दी 
संथारा क्‍यों नहीं कर लिया करते ९ यदि कहद्दा जावे कि समय 
से पहले संथारा करने को भगवान की जाज्ञा नहीं है, तो क्‍यों 
नहीं हैं? जीवित रहने से वायुकायिकादि जीवों की हिंसा द्ोती 
है, यह जानते हुए भी भगवान ने समय से पहिले संथारा करने 
की आभाज्ञा नहीं दी, तो उन्होंने क्‍यों आज्ञा नहीं दी ९ क्‍या वे 
चाहते थे, कि वायुकायिकादि जीवों की हिंसा की जावे ? जब -. 
उन्होंने वायुकायिकादि जीवों की हिंसा को जानते हुए भी समय 
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( रे३े ) 


आचारंग सूत्र के अनुसार साधु एक मास में दो बार नदी उतर 
सकते हैं। ऐसो दशा में एकेन्द्रिय भौर पंचेन्द्रिय जीव समान 
कैसे रद्दे ? यदि समान द्वोते तो क्या भगवान शास्त्र में इस तरह 
का विधान कर सकते थे ९ 


छठी दछीछ भी देखिये ! साधु जब चढते फिरते हैं, तब 
वायुकायिक जीवों की भी दिंसा होती है और समय पर जछकाय 
तथा बनरपति काय के जीवों की भी। इस तरह से दिन भर 
प्रत्येक साधु द्वारा असंख्य असंख्य जीवों की हिंसा हो जातो हे । 
दूसरी भोर मान छीजिये कि एक साधु के पेर के नीचे आकर 
एक पंचेन्द्रिय तरस जीव मर गया । क्या प॑चेन्द्रिय के मरने का 
प्रायश्वित भी उतना दी होगा, कि जितना प्रायश्चित चलने फिरने 
से मरने वाले वायु, जल और वनस्पतिकायिक जीवों के लिए 
होता है ? यदि उतना द्वी प्रायदिचत होता है; तो क्‍यों ९ पंचेन्द्रिय 
न्नस जीव तो एक द्वी मरा है और वायु, जछ, वंनस्पति के अस॑ख्य 
तथा अनन्त जीव मरे हैं। फिर एक तरफ असंख्य जीव का 
प्रायटिचत समान क्‍यों है? और यदि उस न्नस जीव के लिए 
अधिक प्रायश्वित लेना पड़ा, तो अधिक क्यों लेना पड़ा ? जब 
कि आपकी मान्यतानुसार जीव जीव सब समान हदें, चाहे 
एकेन्द्रियं हो, द्वीन्द्रिय हो या पंचेन्द्रिय हो । इन दोनों हो बातों 
से स्पष्ट है. कि स्थावर जीवों की भपेत्ञा चस जीव का मद्दृत्व 


( +*४ ) 

अधिक है और एक श्रस जीव की समानता में असंख्य ही नहीं, 
बल्कि अनन्त स्थावर जीव भी नहीं हो सकते । 

सातवीं दलीछ देखिये ! तेरह-पन्थी छोग एकेन्द्रिय भौर 
पंचेन्द्रिय को समान तो बताते हैं, लेकिन वे अपने इस सिद्धान्त 
पर टिक नहीं सकते। मनुष्य जीवन-निधाह् के लिए नित्य असंख्य 
और अनन्त एकेन्द्रिय जीवों की हिंसा करते देँ। अन्न में भी 
जीव हैं, पानी में भी जीव हैं, वनस्पति में भी जीव हैं. जौर अप्मि 
आदि में भी । मनुष्य के जीवन-निवोह के लिए इस प्रकार की 


हिंसा अनिवाय मात्ती जाती है । कदाचित्‌ फोई व्यक्ति तेरह- 


पन्थियों के सिद्धान्त पर विचार करे और सोचे कि बाजरे, गेहूँ 
या सोठ के एक एक दाने में भी एक एक जीव है भौर सांग 
तरकारी में तो असंख्य या अनन्त जीव हैं, लेकिन एक बकरे में 
एक हो जीव है, फिर जब एफ ही जीव की हिंसा से मेरा काम 
चछ सकता हो, तो गेहूँ, घाजरे, मोठ यां साग के असंख्य जीवों. 
की हिंसा क्‍यों की जावे ? इस तरद्द इनके सिद्धान्त को कोई इस 
रूप व्यवहार में छाने छगे और गेहूँ, घाजरा, भोठ और साग के 
अनन्त जीवों की हिंसा से बचकर एक ही बकरे की हिंसा से 
अपना काम चढाने छगे, तो क्‍या यह ठीक होगा ? कदाचित्‌ 
तेरह-पनन्‍्थी कहें कि माँस-भक्षण निषिद्ध है, तो हम उनसे कहेंगे, 
कि माँस भी जीव का कलेवर है और गेहूँ का आाठा भी जीवों 


( २० ) 


का कलेवर द्वी है। आपको दृष्टि में जीव जीव में तो भन्तर है 
ही नहों । फिर गेहूँ, बाजरेका कलेवर न खाकर बकरे का 
कलेवर खाने वाले ने तो आपके सिद्धान्तानुसार बहुत जीचों को 
हिंसा द्वी टाडी हे । एक जीव की हिंसा करके असंख्य जीवों की 
हिंसा से बचा है, फिर आपके सिद्धान्तानुसार उसने कया. घुरा 
किया ९ 

इस युक्ति पर से तेरह-पन्थी साधु यह हल्ला मचावेंगे कि 
जैन होकर इस तरह का उदाहरण देते हैं। शर्म मी नहीं जाती । 
परन्तु तेरह-पन्थियों को भी शर्म नहीं जाती, जो कहते हैं कि--- 

(१) कवूतर को दाना डाढ्ना पाप है, क्योंकि प्रत्येक दाने 
में जीव है । 

(२) किसी को पानी पिछाना पाप है, क्‍योंकि पानी की 
एक एक चूंद में असंस्य जसंख्य जीव हें. । 

(३ ) गायों को घास डालना, लंगढ़े अन्धे फो रोटी देना 
और माँ धाप की सेवा करना पाप है| 

(४ ) कसाई से गाय को छुड़ा देना पाप है । 

तेरह-पन्‍्थी छोग अपने आपको जैन और भगवान महावीर 
के अनुयायी बताकर जब. इस तरह के ओर ऐसे द्वी दूसरे कामों 
को पाप बताने में नहीं शमोते, तब उन्हीं के सिद्धान्त पर दी गई 
दुल्ली के विषय में वे क्‍यों चिद्ते हें १. | 


( २६ ) 


आठवीं दलील सुनिये ! मात छीजिये कि तेरद-पन्यी साधु 
के पास तीन आदमी आये और कहने छगे कि हम आपके भ्रावक 
होना चाहते हैं। उन तीनों में से एक आदमी ने कहा कि 
महाराज । आप इन दो आदमियों को अपना श्रावक्र मत बनाइये । 
ये छोंग महान दिंसक हैं । ये छोग जब महान्‌ दिंसा त्याग कर 
मेरों तरह अरप हिंसा से आजोविका करें, तब इनको श्रावक 
बनाइयेगा । देखिये, इनमें से यह एक आदमी तो गेहूँ और 
याजरा पीस कर आठा बेचता दे। गेहूँ भोर बाजरे के प्रत्येक 
दाने में एक एक जीव है, इसलिए यह्द्‌ नित्य प्रति असंख्य ज्ञीवों 
का संदार करता है। यह दूसरा आदुसी दिन भर तरबूज काट 
काट कर वेंचता रहता है। वनस्पति में अस्ंख्य २ जीव हैं, 
इसलिए यह नित्य प्रति असंख्य जीवों की हिंसा करता है । 
लेकिन से दिन भर में फेवछ एक बकरा, पेंसे देकर दूसरों से 
कटवाता हैँ ओर उसका गोश्त बेंच छेता हूँ । इस प्रकार मैं, 
एक दी जीव की हिंसा से अपनी जाजीविका करता हैँ और वह 
हिंसा भी स्वयं नहीं करता, किन्तु दूसरे से करवाता हूँ, तथा में 


गोश्त भी नहीं खादा हूँ । इसलिए आप मुमे ही श्रावक बना 
डीजिये | 


तेरह-पन्‍्थी साधु किसे अपना आवक बनावेंगे और किसे न 
बतावेंगे ? बकरे की हिंसा त्याग देने पर शआ्रावक बनाना दूसरी 
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बात है, लेकिन तीनों आदमी अपना अपना व्यवसाय त्यागे बिना 
ही यदि श्रावक द्वोना चाहें, तो तेरह-पन्‍्थी किसको तो श्रावक 
बनावेंगे और किसको न बनावेंगे ? क्‍योंकि उनकी रृष्टि में तो सब 
जीव समान हैं । इसलिए बकरे द्वारा आजीविका करने वाले को 
ही अपना श्रावक बनाना चाहिये, दूसरों को नहीं | ऐसा होते हुए 
भी यदि वे बकरे द्वारा आजीविका करने वाढे को अपना आवक 
नहीं बनाते हैं, तो फिर यह किस बिना पर कहते हैं, कि एकेन्द्रिय 
और पंचन्द्रिय जीव की हिंसा समान है ९ अथवा एकेन्द्रिय और 
पंचन्द्रिय जीव की द्विंसा समान है, भ्थवा एकेन्द्रिय को मारकर 
पंचेन्द्रिय का पोषण करना पाप हैं । 

नवर्मी दलीछ सुनिये । जैन छात्रों में त्रस-पंचेन्द्रिय जीवों 
की हिंसा करने वाले को नरक जाना कहा है, परन्तु क्‍या कहीं 
यह भी कहा हैं कि स्थावर जीव की हिंसा के पाप से कोई नरक 
में गया ९ तेरह-पन्थियों से ही प्रश्न किया जावे कि एक आदमी 
नित्य सवा सेर आलू खाता है ओर प्रत्येक भालू में अनन्त २ 
जीव हैं। इसके सिवाय वह और कोई पाप नहीं करता। लेकिन 
दूसरा आदमी जमीकन्द या छीलोन्नी को छूता भी नहीं दे, परन्तु 
- उसने जीवन भर में. केवल एक मनुष्य, गाय, बकरे या साँप को 
मार डाडा है। तो आपके सिद्धान्तानुखार नरक में कौन जावेगा? 
और यदि दोनों द्वी नरक जावेंगे तो अधिक स्थिति झिसकी होगी 


( २८ ) 
तथा आप जो छुछ उत्तर दे रद्दे हैं, उसको किस शासत्र के किस 
पाठ का समथन प्राप्त है ९ 
अन्तिस दूसतीं दछील देकर हम इस विषय को समाप्त 
कर देंगे। भगवान अरिप्टनेमि फो संयम लेने से पूव तेरह-पन्थी 
भ्रावक जितना ज्ञान तो रद्दा ही होगा। यानी इतना तो वे जानते 
दी होंगे कि जल की एक एक बूंद में असंख्य २ जीव हैं । ऐसा 
दोते हुए भी उन्होंने राजमति के यहाँ जाने से पूव मिट्टी, 
ताँवा, पीवछ, सोने और चॉँदी इनमें से प्रत्येक के धने हुए 
एक सो भाठ घड़ों के जछ से स्नान किया। यदद कितने जीवों 
की हिंसा हुई ? फिर बरात सजाकर राजमती के यहाँ गये | 
उससें भी कितने न्रस और स्थावर जीवों की हिंसा हुई होगी ९ 
इतनी बड़ी-बढ़ी हिंसा के समय तो वे कुछ भी न बोले भौर 
राजमति के वहाँ बाड़े में चन्द्र पशुओं को देखफर कहां--- 
जश्मज्ञ कारणा ए ए, हम्मंति सु वहुनिया। 
'न में एयं तु निससेसं, परलोगे भविस्सई ॥ 
- (उत्तराध्ययन सूचः २२ चाँ अध्याय) 
: अथीत--मेरे कारण होने चाडी यह बहुत जीवों की हिंसा, 
मेरे छिए परडोक में श्रेयकारी नहीं हो सकती,। 
भगवान्‌ अरिष्टनेम्ति के छिए पूर्व के इक्कीस तीर्थकृर स्पष्ट 
कह यये थे, कि भरिष्टनेमिजी बाल प्रग्मचारी रहेंगे और भगवान 
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भरिष्टनेमि स्वयं सी जानते थे कि मुझको विवाह नहीं करना है । 
ऐसा होते हुए भी उन्होंने अपने विवाद्द की तेयारी का हो विरोध 
क्यों नहीं किया; किन्तु स्नान द्वारा श्रसंख्य एकेन्द्रिय जीवों की 
हिंसा की और वारात द्वारा दोने वाडी त्रस तथा स्थावर जीवों 
की हिंसा भी देखते रहे । इन दोनों दिंसाओं का उन्होंने कोई 
विरोध नहीं किया, न उनके विषय में यद्दी कद्दा, कि यहद्द हिंसा 
परछोक में मेरे लिए श्रेयस्कर नहीं हो सकती | बल्कि स्नान द्वारा 
जलकाय आश्रित भननन्‍्त जीवों की हिंसा तो उन्हेंने अपने द्वाथ 
से ही की थी । 

बाड़े में बन्द पशु-पक्षियों की जो दिंसा होती, वह 
उनके स्वयं के हाथ से न होती। इसके सिवाय बाड़े में बन्द 
पश्ु-पत्तियों की संख्या भी सीमित ही दो सकती है । सौ-दो सो, 
हजार-दो हजार या अधिक से अधिक दस हजार मान लीजिये । 
लेकिन जछ के जो स्थावर जीव मरे, उनका तो श्रन्त ही नहीं है, 
न उन जीवों की ही संख्या हो सकती है, जो वारात के सजने ओर 
जाने में त्रस तथा स्थावर जीव मारे गये । फिर बाड़े में बन्द 
थोड़े से जीवों की हिंसा के छिए तो कद्दा कि मेरे लिए परछोक में 
यह दिंसा श्रेयरकर नहीं द्वो सलती और जलादि के अनन्त जीवों: 
के लिए ऐसा कुछ भी नहीं कद्दा, न उन्तकी दिंसा के लिए - खेद 


या पश्चाताप ही किया | 
थ््‌ 
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ऐसी दशा में एकेन्द्रिय जीव से पंचेन्द्रिय जीव अधान 
रहे था नहीं? और एकेन्द्रिय जीवों की उपेक्षा करके भी 
पंचेन्द्रिय जीवों की रक्षा करना सिद्ध हुआ या नहीं? फिर 
जब सारथी ने उन थाड़े और पींजरे में बन्द पश्ञु-पक्षियों को खोड 
दिया, तब भगवान भरिष्टनेमि ने सारथी को अपने आभूषण 
इताम में दिये। जो पशु-पक्षी जीवित रद्दे, वे कितनी हिंसा 
करेंगे। उस हिंसा को जानते हुए भी भगवान ने सारथी को 
पुरस्कार क्‍यों दिया ९ 

तेरह-पन्थी छोगों के सिद्धान्ताठुसार तो किसी जीव को 
कुछ देना पाप है, किसो जीव के प्रति करुणा करना राग है, 
जो अनेक भव तक जन्म-मरण कराने वाडी है। फिर भगवान 
अरिष्टनेमि ने दोनों दी काम क्‍यों किये? जीवों पर करुणा भी की, 
तथा उनको धचाया भी। फिर भी उन्हें भव-श्रमण करना 
न पढ़ा, वे तदूभव हो सिद्ध हुए। यदि भगवान अरिध्टनेमि 
फो इच्छा जीवों को बचाने की न द्ोती, तो बेचारे सारथी की 
क्या ताकत थी, जो बह उप्रम्ेत्न के बाड़े पींजरे में बन्द पशु- 
पत्तियों को खोल देता । और कदाचित्‌ सारथी ने उनकी इच्छा 
न द्दोने पर भी पश्चु-पतक्तियों को छोड़ दिया था, तो भगवान 
अरिध्टनेमि ने अपने आभूषण पारितोषिक रूप में उसको क्‍यों 
दिये ? यदि बेराग्य भाजाने से दिये तो मुकुट क्यों न दे दिया 


( ३१) » 

तेरद-पन्‍्थी तो कद्दते हैं कि--- 

धन धान्यादिक लोकां ने दिया यह तो निश्चय ही 
सावथ दानजो | तिण में धममें नहीं जिण राज रो ते 
भाष्यों छे श्री भमगवानजी | 
। ( अनुकम्पा ढाल १२ थीं ) 

अथाव्‌--छोगों को घन घान्य देना निः्चय ही सावद्य (पाप) 
दान है । उसमें जिनराज का धर्म नहीं है, ऐसा श्री भगवान ने 
कह्दा दे | 

इसके अनुसार भगवान भरिष्ठनेमि ने सारथी को आभूषण 
देकर क्यों पाप किया? जिसमें घम नहीं हैं, और जो सावद्य (पाप) 
है, वह दान भगवान भरिष्टनेमि ने क्यों दिया १६ क्या उनको 
तेरह-पन्‍्थ के एक साधारण साधु एवं श्रावक जितना ज्ञान भी 

& तेरद-पन्‍्थी ठोग दान में पुण्य नहीं मानते । यदि थे दानादि से 
पुण्य का बन्ध होना भानते हों, तब तो फिर चाहिए ही क्या । छेकिन 
वे तो स्पष्ट कहते हैं कि-- 

“पण्य तो धर्म लारे बंधे छे, ते शम योग छे। ते निजरा 
बिना पण्य निपजे नहीं। ते भादें असंयति ने दिया धम्म पृण्य 


नहीं।' 
( “अ्रम-विध्वंसन” दानाधिकार बोल २० ) 


अर्थाव्‌ पुण्य तो निजेरा के साथ उत्पन्न होता है, इसलिए असंयति 
को देने से न धर्म है न पुण्य । 


( ४३२ ) 


न था ? तेरह-पन्थ के सिद्धान्ताठुसार, असंयति होने के कारण 
वह सारथी छुपान्र था,क इसलिए उन्होंने कुपात्र को आभूषण 
तथा वर्षा दान देकर माँस-भक्षण व्यसन कुशीढादिक के समान 
पाप क्यों किया !+ तेरह-पन्‍्थी छोग चाहे भगवान अरिध्टनेमि 
के इन कार्यों को भी पाप कहने का साहस कर डालें, परन्तु 
वास्तव में भगवान अरिष्टनेमि के चरिन्न से यद्द स्पष्ट है कि-- 

(१) एकेन्द्रिय की अपेक्षा पंचेन्द्रिय जीवों फी रक्षा प्रधान 
है, एकेन्द्रिय जीवों की रक्षा गौण है । 

(२) पंचेन्द्रिय जीवों की रक्षा के लिए एकेन्द्रिय जीवों 
की हिंसा महस्व सूचक नहीं है। 
.. (३ ) साधु के सिवाय श्रन्य छोगों को दान देना पाप 
नहीं है । 

इन समस्त दलोीछों द्वारा यह बताना इष्ट है कि एकेन्द्रिय 

.._ “साधु थी अनेरा कुपात्र छे। तेहने दीधां अनेरी प्रकृति 
नो बंध ते अनेरी प्रकृति पाप नी छे ।” 
( 'अम-विध्वंसन” दानाधिकार बोल १८ ) 


« ,भर्थाव--साु के सिवा सब लोग कृपात्र हैं और कुपात्न को देने से 
दूसरी प्रकृति पाप की हे, उसका चंच होता है । 
''  कपात्न दान, माँसादि सेवन, व्यसन कुशीलादिक ये तीनों ही 
एक मार्ग के ही पथिक हैं ।” 
( 'भ्रम-विष्वंसन! दानाभिकार वोल २१ का फुटनोड ) 


( रे३ 9) 


और पंचेन्द्रिय जीव समान नहीं हैं, किन्तु एकेन्द्रिय जीवों की 
अपेक्षा पंचेन्द्रिय जीवों का महत्व बहुत भधिक है। पंचेन्द्रिय 
जीव की रक्षा के लिए एवं पंचेन्द्रिय जीव के कल्याण के लिए 
एकेन्द्रिय जीचों की हिंसा नगण्य है। एकेन्द्रिय जीवों की हिंसा 
दोते हुए भी पंचेन्द्रिय जीव ( मनुष्य ) का द्वित साधु को करना, 
जैन शासत्र सम्मत है। तेरह-पन्‍्थी छोग दया दान के विरोधी द्ोने 
से द्वी एकेन्द्रिय और पंचेन्द्रिय जीव को समान बताकर एकेन्द्रिय 
की दिसा के नाम पर पंचेन्द्रिय की रक्षा को पाप बताते हैं । वे 
छोगों को धोखे में ढालते हैं, छोगों में श्रम फेछाते हैं और 
जैन घम के नाम पर छोगों को उल्दे मांग पर ले जाते हैं । यदि 
ऐसा नहीं है, तो फिर तेरह-पन्‍्थी साधु स्थावर जीवों को रक्षा 
के ढिए--- ध 

(१) अतिलेखन करना क्‍यों नहीं त्यागते ९ 

(२) रजोहरण का उपयोग करना क्यों नहीं छोड़ते ९ 

(३ ) आमानुग्राम विहार करना क्यों नहीं त्यागते ९ 

(४) आहार-पानी त्याग कर संथारा क्‍यों नहीं कर छेते १ 

(५) नदी के पार जाना क्यों नहीं छोड़ते ९ 

(६ ) पंचन्द्रिय जीव के मर जाने पर ज्यादा श्रायश्वित 
क्यों लेते हैं ९ 

(७) माँस-भक्षी की अपेक्षा अन्न वा वनस्पति-भोजी को 


धड़ा पापी क्‍यों नहीं मानते ९ 


( #४ ) 


(८) बकरे के बध और व्यवसाय द्वारा आजीविका करने 
वाले को श्रावक क्‍यों नहीं घनाते ९ 
- “ (९) पंचेन्द्रिय जीव की अपेक्षा एफेन्द्रिय जीव फे हिंसक 
को अ्रधिकाधिक नरक होना क्यों नहीं मानते ९ 

मतलब यह है कि एकेन्द्रिय और पंचेन्द्रिय जीव समान 
नहीं हैं। पंचन्द्रिय जीव फी रक्षा के सामने एकेन्द्रिय जीवों की 
हिंसा महत्व-पूर्ण नहीं है। क्योंकि धर्म का विधान करते हुए 
भगवान तीथंडूरों ने ग्रहस्थ के लिए स्थावर जीवों की पूणण दया 
अशक्य जानी, तब श्रावक तन्र्॒तों में त्रख जीव की दिंसा त्यागना 
आवश्यक बताकर उसे त्यागने का विधान किया है। इसलिए महद्दा 
ज्ञानियों की दृष्टि में भी एकेन्द्रिय की अपेक्षा पंचेन्द्रिय फी रक्षा 
विशेष महत्वपूर्ण है, और यह बात तेरह-पन्थियों फे व्यवद्दार से 
भी खिद्ध है, जो ऊपर बंताया गया है । इस सम्बन्ध में और भो 
बहुत-सी दढीलें देकर यह सिद्ध किया जा सकता है कि पंचेन्द्रिय 
जीवों की अपेक्षा एकेन्द्रिय जीव की हिंसा को तेरइ-पन्थी छोग 
भी वपेक्षणीय मानते हैं, परन्तु पुस्तक का कलेवर बहुत बढ़ 
जावेगा, इसलिए हम इतनी ही दलीलें देकर सनन्‍्तोष करते हैं | 
और इस प्रकरण को समाप्त करते हैं | 


मारा जाता हुआ जीव, कम की निजरा नहीं 
करता, किन्तु अधिक कमे बाँधता है । 


----<5“७६७४5२-- - 


तेरह-पन्‍्थी छोग कहते हैं कि जो जीव मर रहा है या कंट्ट 
पा रद्दा है, वह अपने पूव संचित कम का भुगतान कर रहा है | 
ऐसे जीव को मरने से वचाना था उसकी सद्दायता करके उंसको 
' कष्ट-मुक्त करना, उस जीव को अपने ऊपर चढ़ा हुआ कम-ऋण 
चुकाने से वंचित रखना है । वे कह्दते हैं-- 

“साधु तो जीवाँ ने क्‍योँ ने वचावे ते तो पच- रहा 
निज कर्मो जी। कोई साधु री संगत आय करे तो 
सिखाय देवे जिन पधर्मोजी ॥” 

( 'अनुकम्पा! ढाल & वीं गाथा ३६ ) 

“जो बकरा रो जीवणों वांछे नहीं लिगार। 

तिण ऊपर दृष्टान्व ते सांमलजों सुखकार ॥ 

साहुकार रे दोय सखुत एक कपूत अवधार | 
आण करडी जागाँ तणू माये करे अपार ॥ 


( ३२६ ) 


दूजो छुत जग दीपतो यद्या संसार मझ्नार | 
करडी जागाँ रो करण उतारे तिण वार ॥ 
कहो केहने बरजे पिता दोय पुत्र में देख । 
वर्मे कं करे तसु के ऋण मेटते पेख ॥ 


समझ नर विरक्षा | 
कजे माथे सुत अधिक करंतो वार वार पिता वरंजतो रे । 
क्रटी जागाँ रा माथे काँय कीजे प्रत्यक्ष दुख पामीजे रे ॥ 
अधिक माथा रो कजे उतारे जनक तास नहीं बारे रे | 
पिता समान साधु पिछाणो रजपूत वकरो वे छुत मानो रे ॥ 
कपरूप ऋण माथे कुण करतो आगछा कम कुण अपहरतो रे । 
कमेऋण रजपूत माथे करे थे बकरा संचित कप भोगवे छे रे ॥ 
साधु रजपूत ने बर्जे सुहाय कम करन करे काँय रे। 
कमे वंध्यां घणा गोता खासी परभथर में दुःख पासी रे ॥ 
: * सरबर पणे तिण ने समझायो 
तिण रो तिरणो चंछथो मुनिरायो रे । 
वकरा जिवावण नहीं दे उपदेश 
रूढडी ओलख घुद्धिवन्त रेसरे ॥” 
( 'सिक्षुयश रसायन' ) 


( दरे७ ) 


भवोत्‌--साधु जीवों को क्यों बचावें ? जो जीव दुःख पा 
रहे हैं, वे बपने कर्म से दुःख पा रहे हैं, इसलिए साधु उन्हें 
क्यों बचावें १ हाँ, यदि कोई आकर साधु की संगति करे, तो 
उसको जैन-धर्म वश्य सिखा देवेंगे । 

मारे जाते हुए बकरे का जीवित रहना क्‍यों नहीं इच्छा 
जाता (यानी मरते हुए जीव फो क्यों नहीं बचाया जाता)। इस 
पर एक हृष्टान्त सुनिये! साहुकार के दो छड़के दें; जिनमें से एक 
कपूत है, जो अपने सिर पर बहुत कठिन और अपार ऋण कर 
रहा है। लेकिन दूसरा छड़का संसार में सुप्रसिद्ध, एवं यशस्‍्वी दै, 
. जो कठिन ऋण चुका रहा है । भव बाप दोतों पुत्रों को देखकर 
किसको बर्जेगा, किसे हटकेगा भौर रोकेगा ९ जो कर्ज कर रहा 
है उसको हटकेगा या जो कज चुका रहा है उसको? जो 
छड़का अपने सिर पर अधिक ऋण कर रहा है, बाप उसको बार 
बार बजेगा और कह्ेगा कि इतना कठिन ऋण क्‍यों कर रद्दा है ९ 
इस कर्ज करने का दुष्परिणाम प्रत्यक्ष दी भोगना द्वोगा। जो 
छड़का अपने सिर पर का कर्ज उत्तार रहा है, बाप उसको नहीं 
बजगा, उसको तो प्रशंसा द्वी करेगा । 

इस दृष्टान्‍्त के अनुसार साधु, बाप फे समान है भौर 
बकरा (मारा जाने वाछा ) तथा .राजपूत ( बकरे फो मारने 
वाढ् ) दोनों साधु-रूपी पिता के दो पुत्र हैं। इन. दोनों 

ध्‌ 


( १८ ) 


पुत्र में से कौन तो अपने सिर पर कम-रूपी ऋण चढ़ा 
रहा है, और. कौन .अपने पूथे संचित कर्म-रूपी . ऋण को 
थुका रद्द है। यह देखो! राजपूत ( बकरे को मारने चाढा ) 
बकरे को सारकर अपने सिर पर कर्म ऋण भौर धढ़ा रहा है, 
ढेकिन बकरा, राजपूत के द्वाथ से मर फर अपने पू्वे संचित कम 
भोगने रूप अपने सिर पर का ऋण घुका रहा दे । इसलिए साधु 
रूपी पिता, राजपूत ( बकरा मारने वाले ) रूप पुत्र को द्वी व्जगे 
कि अपने सिर पर कर्म-रूपी कर्ज क्यों करता है ९ कर्म-रूपी कज 
करने से तुमे घहुत चक्कर खाते पड़ेंगे ओर परभव में दुःख 
पाना होगा । इस तरह राजपृत-रूपी पुत्र को मुनिराज ने सदी 
प्रकार समझाया और उसका तिरता चाहा, परन्तु बकरे को 
जीवित रखने के छिए मुनिराज उपदेश नहीं देते । क्योंकि वह 
तो मरकर अपने पर का कर्म-ऋण चुका रद्दा है। उसको कर्म 
रूपी ऋण चुकाने से मुनिराज-रूपी पिता क्यों रोफे ९ हे घुद्धिमानों ! 
इस रहस्य को भच्छी तरह सममतो । 


यद्द है तेरह-पन्थियों का सिद्धान्त । थोड़ी समझ वाले यों 

में यह सिद्धान्त भरने और उत्तसे अपना यह सिद्धान्त स्वीकार 

कराने के लिए तेरह-पन्‍्थी छोग उन छोगों के सामने चित्र रखते 

हैं, अथवा कंफर रखकर समझाते हैं, कि देखों,.. यह धाप है और 
'ओ दो पुत्र हैं।।.. एक पुत्र भपने सिर पर. कर्ज कर रहा है ओर द 
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: दूसरा पुत्र अपने सिर पर का कज उतार रहा है। बाप किसफो 
रोकेगा ? कज करने वाले फो रोकेगा, या कज उतारने वाले को 
रोकेगा ? बेचारे भोले लोग कहट्द देते हैं. कि के करने वाले को 
ही थाप रोकेगा, लेकिन जो कण उतार रहा है, उसके काम में 
भाप हस्तक्षेप क्‍यों करेगा ? तब तेरह-पन्थी कहते हैं कि इसी 
तरह इस चित्र में साधु है, जो सब जीवों के बाप की तरह है । 
छः काय के जीवों फे प्रति-प्राढक हैं और उनके सामने यह 
कसाई और यह बेल है। ये दोनों ही साधु मुनिराज के पुत्र हैं । 
कसाई रूपी पुत्र बे रूपी पुत्र को मारकर अपने पर कर्म-रूप 
ऋण चढ़ा रहा है, लेकिन बेल रूपी पुत्र मरकर अपने पर का 
कर्म-ऋण उतार रद्दा है। ऐसी दशा में साधु बेढ-रूपी. पुत्र को 
कम रूपी ऋण चुकाने से कैसे रोक सकते हैं ? यानी मरने से 
कैसे बचा सकते हैं ? यदि कम-ऋण चुकाते हुए पुत्र को भी 
साघधु-रूपी पिता रोकते हैं, तो पिता होकर भी उसका अहद्ित 
करते हैं। इसो से हम कद्दते हैं, कि किसी मरते हुए जीव को 
बचाना, या दुःख पाते हुए जीव को दुःख मुक्त करना पाप है .। 
क्योंकि ऐसा करने स्रे वह अपने सिर पर का कम-ऋण चुकाने 


- से वंचित रह जाता है । 


साधारण बुद्धिवाडा आदमी तेरह-पन्थी साधुभों की इस « 
कुयुक्ति को पहले तो ठीक मान बेठता है। वह क्या जाने.कि सगे 
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छोग हमको उल्टा समझा रहे हैं। उसको सातम नहीं है कि जो 
जीव फसाई द्वारा मारा जा रद्दा है, वह जीव भी मद्दा कठिन कम 
बाँध रहा है किन्तु “पूर्व संचित कम चुका नहीं रद्दा है? । इस 
अजानकारी के कारण वे छोग तेरह-पन्थियों की घात को ठीक 
सानकर, मरते हुए जीव को बचाने, दीन-दुःखली की सहायता 
करने आदि समस्त परोपकार के कार्यों को पाप मानने छगते हैं 
और सोचते हैं कि जो सर रद्दा है या दुःख पा रहा है, वह अपने 
कम भोग रहा है। दम उसको कम भोगने से क्यों रोकें ९ 
तेरह-पन्थियों की इस छुयुक्ति पर हम सत्य का प्रकाश 
: डालकर बताते-हैं, कि तेरह-पन्‍्थी साधुओं का यह कथन कितना 
झूठ, कितना धोखे में डाछने वाला ओर कितना शाख-विरुद्ध है । 
तथा, यदि इसी सिद्धान्त का व्यवहार उन्हीं के साथ किया जावे, 
तो उनको घुरा तो न मारछुम द्ोगा ९ वें काठियावाढ़ या पंजाब 
आदि से जल्दी द्वी तो न छौठ जावेंगे ९ 
 सथ से पहले यह देखना है कि क्या अज्ञान-पू्वक कष्ट सहने 
या मरने से भो कम की सकाम निजरा होती है ? क्‍या चिल्लाते, 
रुदन करते तथा हाथ बॉय करते और दुःख करते हुए मरने 
अथवा कष्ट सहने से कम ऋण चुकता है? इन प्रश्नों पर 
शास्त्रीय दृष्टि से विचार करने पर माल्म होगा कि ऐसा कदापि 
नहीं हो सकता । यदि इस प्रकार के मरण या कष्ट सहने से कम 
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का ऋण चुकता हो, तो फिर संयम का पाछ्न और पण्डित- 
मरण व्यथ्थ हो जावेंगे। फिर संयम लेने या पण्डित मरण से 
मरने की कोई आवश्यकता ही न रहेगी और धर्म ध्यान तथा 
झुकृष्यान भी निरथक सिद्ध होंगे। 

' आ्रावक धर्म को जानने धाढछा है जिसके छिए सूत्र में बहुत 
दी विशेषण जाये हैं। चद्द जानता है कि भात्त ध्यान और रौद्र 
ध्यान करने से कर्म का बन्घ होता है। इसलिए किसी भी समय 
आत्त ध्यान, रौद्र ध्यान न आने देना चाहिए, चाहे कितने भी 
कृष्ट क्‍यों न हों, अ्रथवा कोई मार द्वी क्‍यों न डाले ? इस बात 
को जानते हुए भी ऐसे कितने श्रावक निकलेंगे, जो जान से भारे 
जाने या बहुत दिनों तक भूखे प्यासे रहने, अथवा चिरकाछीन 
रोग प्रत्त रहने की बात तो दूर रही, किसी के द्वारा एक थप्पड़ 
'मार दिये जाने एर अथवा गाछी दी जाने पर, जथवां समय पर 
भोजन-पानी न मिछने से या थोड़ा सिर था पेट दुखने से आत्त, 
रौद्र भ्यान या क्रोधादि न करते हों। जब सम्यकत्व घारी देश- 
विरती श्रावकों को भी. थोड़े द्वी से कष्ट में आत्त रौद्र ध्यान व 
क्रोधादि कषाय हो सकते हैं, तो जो छोग घर को बिल्कुछ दी 
नहीं जानते, उन्हें उस समय केसा भीषण आते रौद्र ध्यान होता 
होगा, जब कि थे किसी के द्वारा जान से मारे जाने छगते होंगे 
 ऋथवा अन्न पाती न मिलने क्षुघा. ट॒षा का कष्ट पाते होंगे 
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और . किसी रोग द्वारा पीड़ित होते होंगे। किसी दिंसक या 
कसाई द्वारा किसी मारे जाते हुए जीव को देखो, कि वह केसा 
दुःख पाता है, और किस प्रकार तड़फड़ाता एवं चिह्माता हुआ 
मरता है । 

जैन शात्र स्पष्ट कहते हैं कि जो आत्त रौद्र ध्यान करवा 
हुआ मरता है, वह हल्के कम को भारी करता है, मन्द 
रस वाले कम को तीत्र रस वाले करता है. भौर अल्प स्थिति फे 
कर्मों को मद्दास्थिति के बनाता है। यथा श्री ज्ञाता सूत्र तथा 
उपासक दक्लांग सूत्र में श्रावक का त्रणन है। वहाँ बताया है कि 
देवता जिन श्रावकों को ढिगाने या, वह्०ाँ ऐसा बोला है कि जो 
तू घम नहीं छोड़ेगा तो में तुमे भमुक २ कष्ट दूँगा। उस कष्ट 
ओर पीड़ा के कारण जआत्त रौद्र ध्यान ध्याता हुआ भकाछ में 
जीवित रहित हो जावेगा, तब तेरा घम कहाँ रदेगा। इस 
प्रकार परवश मरने बाला भाते रौद्र ध्यानवश बहुत फर्म बाँध 
लेता है । 


कजो तो श्री गजसुकुभालनजी सरीखे महापुरुष जिन्होंने 
'सम्यक्‌ प्रकार कष्ट को सहन किया वही घुकाते हैं, सब जीव नहीं 
'चुकाते | . वे तो अधिक कर्जा कर छेते हैं, शासत्र ने तो ऐसा 
कहा है। भर तेरह-पन्यी कह्दते हैँ कि राजपूत द्वारा मारा. जाता 
हुआ. बकरा अपने सिर पर का कस रूपी ऋण चुकाता है ।. हम 
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तेरह-पन्थी साधुओं से ही पूछते हैं कि जो जीव धर्म को नहीं 
जानते, थे जब किसी के द्वारा मारे जाने छगेंगे, तब उनमें आत्ते 
ध्यान और रौद्र ध्यान होगा, या घर्म ध्यान और शुद्ध ध्यान 
होगा ? यदि घमं न जानने पर भी घकरे को धर्म ध्यान और 
शुद्ध ध्यान हो सकता है, तथ तो घमं को जरूरत ही क्या रही ९ 
क्योंकि घ्म का उद्देश्य जात्मा में धर्म ध्यान तथा शुद्ध ध्यान 
छाना है। ये दोनों ध्यान यदि घम न जानने वाले पशु को भी 
हो सकते है| तो फिर घर की जरूरत ही क्‍या रही ? और 
यदि घर न जाध्षने वाले बकरे को राजपूत द्वारा मारे जाने के 
समय धम ध्यान तथा शुद्ध ध्यान नहीं हुआ, किन्तु आते ध्यान 
और रौद्र ध्यान हुआ, तो आत्त ध्यान और रौद्र ध्यान से मद्दान्‌ 
क# का :प॑घ होता है या नहीं ? और यदि महद्दान कम का -बन्ध 
दोता है, तो आपका यह कथन कि “बकरा अपने सिर पर का 
कम ऋण चुकाता है” झूठ भौर शासतर-विरुद्ध रद्दा या नहीं। : . 
श्रव दम दूसरी दछोल देते हैं। जेसा कि बताया जा चुका 
है, तेरह-पन्थ का सिद्धान्त है कि “मारने वाछा अपने सिर पर 
कम ऋण करता है, इसलिए साधु छोग उसको उपदेश देकर फम 
ऋण करने से रोकते हैं, परन्तु जो मारा जा रहा है, वह अपने 
सिर पर का कर्म ऋण चुकाता है। इसलिए साधुरूपी पिता उस 
कर्म ऋण चुकाने वाडे को कर्म ऋण: चुकाते से नहीं रोकते, यानी 
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मरने से नहीं बचाते।” इस्र पर से भन्न किया जाता है कि 
साधु ने मारने वाले को कम ऋण न करने के छिए जो उपदेक्ष 
दिया, बह उपदेश सफछ दोने पर मारने वाठा, जिसको भार रहा 
था, उसका कम ऋण चुकाना रुक गया था नहीं? उसके कम ऋण 
चुकाने में अन्तराय पड़ गई और वह अन्तराय साधु ने डाडी, 
इसलिए साधु को अन्तराय ढालने का पाप हुआ या नहीं ९ 
भविष्य में जो अन्तराय पढ़ती है, उसका पाप उपदेश देने वाले 
को न छगना तो आप कहते हैं, लेकिन बकरे फे लिए तो आपने 
वरतमान में ही जन्तराय डाली है और वर्तमान में अन्तराय 
डालना आप भी पाप मांनते हैं । देखिये, भ्रमविध्व॑सन पृष्ट ५० 
दानाधिकार में उपदेश के कारण दूसरे को दोने वाढी अन्तराय 
के भविध्य में यह बताते हुए कि भूतकालीन और भविष्यकाढीन 
अन्तराय से साधु को दोष नहीं आता है, जापके आाचाय 


कहते हैं. कि-- 
.. #अन्तराय तो वरतमान-काल में इज कही ले, पिण 
और वेलां कही नहीं? 


'. इसके अनुसार आपके सिद्धान्तानुसार भारने वाले को भी 
उपदेश देना पाप हुआ या नहीं? एवं मरने वाले को आपने 
अन्तराय दी या नहीं ९ यह पाप क्यों करते हैं ९ 
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कदाचित्‌ यह कही कि यह वात तो दान में अन्तराय डालने 
विषयक दे । तो हम पूछते हैं. कि दान लेने वाठा तो भपने पर 
ऋण कर रहा था और बकरा ऋण चुका रहा था। जब ऋण 
करने वाले को अन्तराय देना सी पाप है, तथ क्या ऋण चुकाने 
वाले को अन्तराय देना घस केसे होगा ? अगर पाप नहीं मानते 
ठो घर तो कट्दिये । 

कदाचित यह कहो कि हमारा भाव कम ऋण चुकाते हुए 
' को जन्तराय देने का नहीं था, इसलिए हमको अन्तराय का पाप॑ं 
नहीं छग सकता, तो आपका यह उत्तर सुनकर तो हमको बहुत 
प्रसन्नता होगी | क्‍योंकि जब भाव न होने से आपको अन्तराय 
का पाप नहीं छग सकता, तथ भाव न दोने फे कारण किसी मरते 
हुए प्राणी की रक्षा करने सें वद्द पाप भी नहीं छग सकता, जो 
बचाये गए प्राणी द्वारा भविष्य में होंगे, बचाने वाले को जिनका 
छगना बताकर, जीव बचाने को भाप पाप कहते हैं । 

तीसरी दलीछ सुनिये ! मान छीजिये कि एक साधु को एक 
मास की तपस्या है। साधु को धर्म का ज्ञान है और थे सम 
भाव पूर्वक कष्ट सहन करके कर्म फो निजरा करने के लिए द्वी 
साधु हुए ईं। उनको जब तक शाद्वार नहीं मिछता है, चब तक 
उनके कम की मद्दा निजरा होती है। क्योंकि आद्वार न मिलने पर 


भी साधु छोग आंच ध्यान और, रौद्र ध्यान तो करेंगे ही नहीं । 
हे 
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वे तो क्ुधा के कष्ट को समता पूर्वक दी सहेंगे और समता पूरक 
कष्ट सहने से कम को मद्दा निजशा होती है, यह धात जैन शाख्र 
भी कहते हैं और आप भी मानते हैं। साथ द्वी भाप यद्द भी 
कहते है कि कम ऋण चुकाते हुए फो अन्तराय देना पाप है। 
जैसा कि आपने घकरे और राजपूत का उदाहरण दिया है । 
आपके सिद्धान्त को मानने वाछा यदि कोई आदमी सोचे कि 
आहार मिलने से मुनि के कर्म की निजरा दह्ोती हुईं रुक जावेगी। 
ऐसा सोचकर वह स्वयं भी मुनि को पारणे के लिए भाद्दार न दे, 
तथां औरों से भो कहे कि मुनि के कर्म की द्योती हुई मिजरा मत 
रोको, तो उसका यद्द कायय अनुचित तो न होगा? इसके सिवा जो 
लोग मुनि को आद्वार देकर उनको कम ऋण चुकाने से रोक देते 
हैं, उनको पाप तो न होगा ? जिस तरह भापके उदाहरण में 
साधु, बकरे और राजपूत दोनों का घाप है, उसी तरह शाख्रा- 
सुखार श्रावक भी साधु के बाप हैं। जिस तरह साधु, बकरे को 
कम ऋण चुकाने से नहीं रोकते, उसी प्रकार श्रावक को भी यही 
उचित है कि कम ऋण चुकाते हुए कम की निजेरा करते हुए-- 
साधु को वह न रोके। ऐसा होते हुए भी यदि कोई श्रावक साध 
को जाद्दार देकर उन्हें कम ऋण चुकाने से रोकते हैं, तो उनको 
भी वैसा दी पाप हुआ या नहीं, जैसा पाप कर्म ऋण चुकाते 
हुए बकरे को बचाने से हो सकता है ९. बरिक आपके दृष्टान्त 


( ४७ ) 


में साथ, अपने मन्र से ही बकरे का बाप बना है, और अपने मन 
से दी यह भी कहता है कि बकरा मरकर कर्म ऋण चुका रहा है। 

इन दोनों बातों को शासत्रीय समथन भी प्राप्त नहीं है, तथा 
ऊपर यह भी सिद्ध किया जा चुका है कि मरता हुआ बकरा, कम 
बाँधता है, किन्तु चुकाता नहीं है। छेकिन श्रावक, साधु के बाप 
तुल्य है ओर आह्वार न मिलने पर साधु के कर्म की मह्दा निर्गरा 
होती है, इन दोनों ही बातों को शाज्नोय समथन भी प्राप्त है । 

आप दी से पूछते हैं, कि शास्त्र में श्रावक को साधु का माता- 
पिता कहा है या नहीं ? भोर जाह्ार न मिलने पर साधु को 
समाधि पूवक कर्म की निर्णरा करना कहद्दा है या नहीं ? इसलिए 
जो श्रावक, साधु को आह्वार-पानी देता है और कम ऋण चुकाते 
हुए साधु को कर्म ऋण चुकाने से रोकता है वह तेरह-पन्‍्थ के 
सिद्धान्तानुसार पापी हुआ या नहीं ? और तेरद-पन्थी छोग 
जिसकी महान महिमा गाते हैं, वह सुपातन्र दान उन्हीं के सिद्धान्त 
से पाप ठहरता है या नहीं ? यदि साधु को आहद्ार-पानी देना 
धम है, तो मरते हुए जीव को बचाना अथवा कष्ट पाते हुए जीव 
की सहायता करना पाप क्‍यों होगा ९ 

इस सम्बन्ध में और भी बहुतसी युक्तियाँ दी जा सकती 
हैं, छेकिन इतनी ही युक्तियों से तेरह-पन्‍्थ का यह सिद्धान्त गलत 
और असंगत ठहरता है, कि मरते हुए की रक्षा करने या दीन 
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दुखी की सहायता करने से उनका चुकता हुआ कम ऋण चुकना 
रुक जाता है, इसलिए मारे जाते हुए जीव को बचाना अथबा 
दुखो की सहायता करना पाप है? | यदि सचमुच ही वे अपने 
इस सिद्धान्त को ठीक मानते हैं, तो-- 

(१) भात्त ध्यान और रौद्र ध्यान से कम को निजरा द्ोना 
मानना चाहिये । 

(२ ) जो किसी जीब को मार रहा है, उसको भी दिंसा न 
करने का उपदेश न देना चाहिये | 

(३ ) जिसको वे सुपान्न दान कद्दते हैं, वह सुपान्न दान भी 
पाप मानना चाहिये | 

यदि तेरद-पन्‍्थी छोग ऐसा नहीं करते हैं, तो उनका सिद्धान्त 
केवछ लोगों को धोखे में डालने के लिए है, और झूठा है। जिस 
सिद्धान्त को वे स्वयं भी व्यवद्ार में नहीं छा सकते, उस सिद्धान्त 
का प्रचार केवछ दया और दान फो उठाने, एवं दान दया को पाप 
- बताने के छिए लोगों में करना, यह तो दया दान से हंप रखना 


ह्ीहे। 
“ब्छा ह- 


आवक कुपाच्र नहीं है 





.. त्तेरह-पन्थी छोग कहते हैं, कि साधु के सिवा संसार के सभी 
प्राणी कुपान्र हैं और मरते हुए छुपान्न को बचाना, छुपान्र को दान 
देकर उसे कष्ट मुक्त करना तथा कछुपान्न की सेवा-पुश्रुषा करना, 
पाप है । जैसा कि वे कहते हे--- 

छः कायरा शत्त्र जीव अव्नती त्यांरो जीवणों मरणो 
न चावेजी | त्थॉरो जीवणो मरणो साधु चाचे तो रागदूृष 
वेहँ आवेजी.) छ। कायरा शंख्र जीव. अतन्नती त्याँरो 
असंयम जीवितव्य जाणोनी । सबे सावद्य रा त्याग किया 
त्यॉरो संयम जीवितव्य एह पिछाणोजी । 
* | ( 'अनकस्पा' ढाल & वीं ) 
,._ श्थीत्‌--अन्नती जीव छः काय के जीघों के श्र ( घातक ) 
हैं, इसलिए उनका जीना या मरना, न इच्छना चादिये.।. यदि 


( ५० ) 
कोई साधु४8 उनका जीना मरना इच्छ॒ता है, तो उसको राग और 
छेष दोनों ही छगते हैं । भत्रती जीव छःकायिक जीवों के शख् 
हैं, इसलिए उनका जीवन असंयम पूर्ण है। स्व सावद्य का 
त्याग जिन्होंने किया है, उन्द्दीं का जीवन संयम पूण है । 
और भी कहते हैं कि-- 
असंयम जीवितंव्य ने वाल मरण याँ री आश्षा वांछा 
नहीं करणी जी | पंडित मरण ने संयम जीवितन्य नी 
आशा वांछा मन धरणी जी | 
( 'अनुकस्पा ढाल & वां ) 
कर्मा करने जीवड़ा, उपजे ने मरजाय | 


असंयम जीतव तेहनो। साधु न करे उपाय | 
( अनुकम्पा ढाल र3 री ) 


असंयति जीवाँ रो जीवणो ते सावथ जीतव साक्षात्‌ 
जी। तिण ने देवे तो सावथ दान छे तिण मे धर्म नहीं 
अंश मात जी ॥ 
( अनकम्पां द्वाल ११चचीं ) 
& साष्ठ और ग्रृहस्थ का आाचरण, दोनों की रीति और दोनों की 
अनुकम्पा एक दी है, ऐसा तेरह-पन्थी मानते हैं जो पहले बताया जा 
जुकाहै। ह 
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७; काय रो श्र जीव अन्नतती, साता पूछे ने साता 
उपजावे। त्याँरी करे वियावद्ध विविध प्रकारे तिण ने 
तीर्थंकर देव तो नहीं सराबे ॥ 


( अनुकम्पा ढाल ११ वीं ) 


अथीतू--भसंयस जीवन जौर बाल मरण की आशा कामना 
न करनो चाहिये, किन्तु पण्डित मरण और संयम जीवन की दी 
आशा ( इच्छा ) सन में रखनी चाहिये। जीव कम के कारण 
मरते जीते हैं। उनका जीवन असंयम पूर्ण है, इसलिए साधु 
उनकी रक्षा का उपाय नहीं करत। असंयति जीवों का जीवित 
रहना साक्षात््‌ पाप पूण जीवन है। इसलिए उनको दिया गया 
दान सावद ( पाप ) दान है, उसमें अंश-मात्र भी घम नहीं है। 
अन्नवी जीव छः काय का शस्र है। उनको शान्ति पूछना, 
अथवा उनको शान्ति देना अथवा अनेक प्रकार से उन्तकी सेवा 
करना भादि कार्मों की (पाप है इसलिए ) तीथकर देव सराहना 
नहीं करते हैँ । 

इन सब सिद्धान्त वाक्यों का स्पष्टीकरण करते हुए तेरह- 
पन्‍्थी छोग अम-विध्व॑सन' प्रष्ठ ८२ में कहते हैं-- 

छब्र काय रा श्र ते कुपात्र छे। तेहने पोष्याँ धर्म 
पुण्य किम निपजे | डाह्या हुए तो विचारि जोइ जो ॥ 
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इस बात को और भी अधिक स्पष्ट करते हुए 'अम-विध्वंसन 
पृष्ठ ७९ में कहा गया है-- 

ते साधु थी अनेरा तो कुपात्र छे। 
: . अर्थात--साधु फे सिवाय सब छोग कुपान्न हैं | 

इस प्रकार असंयमी अन्नती को तेरह-पन्थी छोग कुपात्र 
कहते हैं। बअतधारी श्रावक का समावेश भी कुपात्र में ही करते 
हैं। जैसा कि वे कहते हैं--- 

वेषधारो श्रावक ने झुपात्र थापे तिण ने नित्य निममों 
या कहे मोक्ष रो धर्मों | उण ने सूत्र श्र ज्यू परणमरिया 
हिंसा दृढाय बांधे मृढ कर्मों॥ 

अनकस्पा' ढाल १३ थीं ) 

. अथोत--वैषधारी, ( तेरह-फन्‍थी साधु फे सिवाय दूसरे 
सभी साधु ) श्रावक को सुपान्न बताकर कद्दते हैं. कि श्रावक को 
नित्य भोजन कराना, मोक्ष का घर्म है। ऐसा कद्दने वालों के लिए 
सूत्र भी श्र की भाँति परगमे हैं, और वे मूह हिंसा की 
स्थापना करके कम बाँधते हैं । 

संक्षेप में वे छोग अपने सिधाय और सभी छोगों को छः 
काय के शस्र, असंयमी, अन्नती और कुपात्र कहते हैं | यह बात 
उनसे प्रभ करके भो जानी जा सकती है । यदि थे कहें कि, जौर 
छोग अथवा श्रावक कुपात्र छः काय के शस्र-असंयमी , अन्न॒त्ी 
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नहीं हैं, तो हमको .उत्तका यह. उत्तर सुनकर प्रसन्नता हीं होगी | 
परन्तु वे रपष्टतया ऐसा कदापि नहीं कृह सकते, किसी को 
भुठाव में चाहे भले ही डाल । 

इस प्रकार साधु के सिवाय शेष सभी जीवों को, तेरह-पन्थी 
साधु छः काय के शस्र, असंयमी अव्रती और कछुपान्र बताकर 
अपना सिद्धान्त वाक्य सुनाते हं-- 

छः काय रो शखस्र वचावियाँ, छ| काया नो बरी होय 
जी। त्याँ रो जीवितव्य पिण सावद्य कह्यो, त्याँ ने 
वचाया धमे न होय जो । असंयती रा जीवणा मध्ये धमे 
नहीं अंश मातजी | बले दान देषे छे तेहने ते पण सावच, 
साक्षात्‌ जी ॥ विनय 

( 'अनुकस्पा' ढाल ररवीं ) . 

अथौत्‌ू--जो छः काय के शस्त्र को बचाता है, वह छः काय 
का बेरी होता है। जिन छः काय के शस्त्र का जीवन पाप पृण 
क॒द्दा गया है, उन छः काय के श्र को. बचाने से धम नहीं होता । 
असंयति के जीवन में अंश-मान्र भी धर्म नहीं है. और उनको जो 
दान दिया जाता है, वह भी पाप पूण् है। 

इसी वात को और भी अधिक स्पष्ट करने के छिए अम- 


विध्व॑ंसन' पृष्ठ १२१ में कहा गया है-- 
हिल 
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'जिम कोई कसाई पाँच सो पाँच सो पंचेन्द्रिय जीव 
नित्य हणे छे, ते कसाई ने कोई मारतों हुवे तो तिण ने 
उपदेश देवे । ते तिण ने तारवाने अर्थ पिण कसाई ने 
जीवतो राखण ने उपदेश न देवे | यों कसाई जीवतो रहे 
तो आछो, इम कसाई नो जीवणों बांछणों नहीं। केई 
पंचेन्द्रिय हणे केई एकेन्द्रिय हणे छे। ते माटे असंयति 
जीव ते हिंसक छे। हिंसक नो जीवणों वांलियाँ धर्म 
किम हुवे १ 

इस प्रकार तेरह-पन्‍्थी अपने सिवाय सब को वैसा हरी हिंसक 
कहते हैं, जैसा द्विंसक नित्य पाँच सौ-पाँच सौ गाय या बकरे 
भादि पंचेन्द्रिय जीव मारने वाढा कसाई होता है। तथा सब 
जीवों को, चाहे वह श्रावक हो या तेरह-पन्थ सम्प्रदाय के सिवाय 
अन्य किसी सम्प्रदाय का साधु भी हो, नित्य पाँच सौ गाय मारने 
वाले कसाई की तरह हिंसक ठहरा कर कहते हैं. कि ऐसे थिंसक 
को बचाने, अथवा दान देने या उनकी सेवा सहायता करने से 
घसं केसे हो सकता है ? यह सध तो पाप ही है । 

तेरह-पन्‍्थी साधु एक्रेन्द्रिय और पंचेन्द्रिय जीवों को समान - 
तथा एकेन्द्रिय और पंचेन्द्रिय जीवों की हिंसा को समान कहते 
हैँ तथा एकेन्द्रिय जीव की हिंसा करने वाडे को भी उस कसाई 
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की तरह दिंसक कहते हैं, जो पाँच सौ गाय वेट नित्य भारता है। 
इस विषय में पृत के एक प्रकरण में यह. बताया जा चुका है, कि 
एकेन्द्रिय और पंचेन्द्रिय जीव समान नहीं हैं, दोनों की हिंसा 
भी समान नहीं है और दोनों की हिंसा का परिणाम भी समान 
नहीं है। हमने गत प्रकरण में जो छुछ कहा है, उसमें से इस 
एक बात को हम फिर दोहराते हैं, कि यदि दोनों की दिंसा 
समान है, तो तेरह-पन्‍्थी साध पंचेन्द्रिय जीव हनने वाले को 
अ्रावक क्‍यों नहीं धनाते, जब कि असंख्य और अनन्त एकेन्द्रियं 
जीचों की हिंसा करने वाले व्यक्ति को वे अपना श्रावक बना छेते 
हैं? इसके सिवा शास्त्र में यह तो फह्दा है कि पंचेन्द्रिय ब्ष 
भरक का. कारण है, परन्तु क्‍या कहीं ऐसा भी फहद्दाह कि 
एकेन्द्रिय का बघ करने वाढा श्रावक भी नरक में जाता है ९ 

शासत्र का वह पाठ यहाँ लिखते हैं । 
एवं खलु चउहिं ठाणेहिं जीवा नेरइताए कम्म प्प 
ति-णेरइताए कम्म॑ प्पकरेता णेरइएस उबवज्जंति- 
तंजहा महारंभाए महा परिग्गहिया ए, पंचिदिय वहेणं 


क्ुंणिमा हारेणं | 
है ('उचचाई सूत्र! तथा श्री भगवती सज) 


भावार्थ--इस प्रकार चार स्थानक से जीव नर॒क-ाति में 
ए हे 
जाने का कर्म करता है और वह्द नरक में उपजने के कम उपाजेन 
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करके नक. में उत्पन्न होता है. यथा महारम्मं करके मद्दा परिप्रहं' 
करके प॑चेन्द्रिय का बध करके और माँस-भक्षण करके | 
+ शास्त्र का यह पाठ होने पर भी यानी पंचेन्द्रिय का बध. नरक 
का कारण होने पर सी कारण सद्दित पंचेन्द्रिय-भघ करने वाला 
भी नरक नहीं जाता है। जैसे चणनागनतुया भौर राजा चेदक 
ने अनेकों सनुष्य सार डाले, फिर भी नरक नहीं गये | इस प्रकार 
सकारण की हुई पंचेन्द्रिय जीव की हिंसा भी कारणवश क्म्य 
सान्ती जाती है, तब एकेन्द्रिय जीव की हिंसा करने घाछा उस 
कसाई की तरह का हिंसक कैसे हो सकता है, जो पाँव पाँच सौ 
पंचेन्द्रिय जीव नित्य मारता है ९ क्या दोनों की हिंसा समान 
दे; और दोनों की दिंसा का फछ सी समान होगा ९ यदि नहीं 
तो पाँच सो पंचेन्द्रिय जीव हनने वाले कसाई की तुछना में सब 
जीवों को ठहरा कर उनको बचाना था उत्तकी सहायत्ता करने -फे 
कार्य को पाप बताना कैसे उचित है? इसके सिवाय करुणा करके 
कसाई को बचाना सी पाप नहीं कहा जा सकता, यह बात हम 
अगले किसी ,प्रकरण में बतावेंगे। यहाँ तो फेवछ इस-चांत पर 
थोड़ासा प्रकाश डाढते हैं. कि तेरह-पन्थियों का यह कथन कहाँ 
तक उचित है, कि संयति (साधु) के सिवाय सब ढोग कुपात्र हैं । 
पहिछा प्रश्न तो यह है कि कुपान्न शब्द तेरह-पन्थी लोग 
कहाँ से ढूँढ छाये | ,शास्त्र में तो 'कुपातन्र'ं शब्द पाया दी नहीं 
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जाता। व्यवह्वारं और कोष आदि में भी पात्र और “ंपात्र” ये 
दो ही शब्द पाये जाते हैं । यानी पात्र है और पान्न' नहीं है । 
कदाचित्‌ किसी में दोनों ही बातें रही हुई हों तो विशेष परिस्थिति 
के लिए एक तीसरा शब्द पान्नापात्र और भी बन सकता है; 
परन्तु यह शब्द पात्र और अपातन्न इन दोनों शब्द के सिश्रण से द्वी 
बना है, इनसे भिन्न नहीं है। हाँ, आचार्यों ने कद्दी सुपात्र के तीन 
भेद किये हैं। यथा-जघन्य सुपात्र सम्यक्‌ दृष्टि; मध्यम सुपात्र 
श्रावक, उत्कृष्ट सुपात्र साध भौर पात्र रोगी, दुखी, संगत, 
भिखारी तथा कुपान्र-हिंसक, चोर, जार, वेश्या ऐसी कहीं कहीं 
व्याख्या है। साधु-श्रावक को तो गुण-रत्नों का पात्र ही कद्दा है ।.. 

ऐसी दशा में अपने लिए सुपान्र और दूसरे के लिए कुपात्न 
इाव्द छाये कहाँ से ? केवछ अपनी बड़ाई और दूसरों की तुच्छता 
बताने के लिए ही कुपात्र और सुपात्र शब्द की सृष्टि की, है,. या 
अपना स्वार्थ साधने के छिए तथा इन नामों से छोगों को धोखे में 
डालने फे छिए ही इन शब्दों की कल्पना की-गई है, या और 
किसी उद्देश्य से ? साधु कहलछाकर भी इस तरद्द के 'कल्पित 
दाब्दों द्वारा छोगों को धोखे में डालना क्‍या उचित है. ९: परन्तु 
तेरह-पन्‍्यी साधरों ने यदि औचित्य को श्रपने में . रहने दिया 
होता, तो जैन शास्त्र और भगवान महावीर के नाम से वे:दया 
तथा दान को पाप ही क्‍्यों- कद्दते ९१ -. ... शद मै 


। 
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' '. 8! और 'कु! (पात्रों के) विशेषण हैँ । विशेषणों का उपयोग 
विशेष समय पर द्वी किया जा सकता है, सदा के छिए नहीं, 
लेकिन तेरह-पन्थियों ने सूछ शब्द पात्र औ< “पात्र का तो 
कहीं उपयोग ही नंदहीं किया है । 

पात्र का अथ है बतन-भाजन। वस्तु रखने के लिए जो उपयुक्त 
होता है, वह उस वस्तु के लिए पात्र है, और जी उपयुक्त नहीं 
है, वह अपात्र है। परन्तु जो एक काय के छिए पात्र है, वही 
दूसरे काय के लिए अपात्न भी हो जाता है, और जो एक काय 
के लिए पात्र है, वह दूसरे काय के लिए पात्र भी हो जाता है। 
उदाहरणके छिए कोई लड़का उदृण्ठ, अविनीत चोर और विद्याध्ययन 
में चित्त न लगाने वाढा है, तो वह छड़का विद्या पढ़ाने के लिए 
तो अपात्न है, परन्तु छड़ाई-झगड़े और बदमाशी आदि के हिए 
पात्र द्ो जाता-है। इसी प्रकार जो व्यक्ति पढ़ा-हिखा तो है, 
'साहसी भो है, परन्तु कद में ५ फीट ६ इच्च से कम है और 
छाती ३० श्थ्च है, तो बह व्यक्ति फौज में भर्दी डोने के लिए तो 
भपात्न है, लेकिन झुकी के लिए अपान्न नहीं है, किन्तु पात्र है। 
इन उदाहरणों को और आगे बढ़ा छीजिये । 
' ” छः और “कु! विशेषण पात्र के लिए हो छग सकते हैं। जो 
जिस कार्य का पात्र ही नहीं है, उसके छिए 'कु' और 'सु' विशेषण 
भी नहीं छगते । जो जिस घरतु का पात्र है, उसमें रखो गदई वस्तु 
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यदि आशा से अधिक समय तक सुरक्षित रहती है, यदि आशा 
से अधिक गुण देने वाढो द्वो जाती है, तब उस पात्र को प्रशंसा में 
सु विशेषण छगाकर उसे सुपात्र कद्दा जाता है। इसी प्रकार 
जिसमें रखी हुई वस्तु भाशा से बहुत कम समय में हो खराब हो 
जाती है, अथवा भाशा तो यद्‌ थी कि इस पात्र में वस्तु के. गुणों 
में वृद्धि होगी लेकिन इस आशा के विरुद्ध वस्तु विपरीत 
शुणकारा अथवा गुणद्वीन बन जाती है, तब उस पात्र की निन्‍्दा 
करने के लिए 'कु' विशेषण छगाकर उसे कुपात्र कद्दा जावा है । 

इस प्रफार 'छु! और कु! विशेषण पात्र के छिए ह्वी छगते हैं। 
जो अपात्र है, उसमें रखी हुईं वह्तु यदि खराब्र भी हो जावे, तो 
उसको कुपान्न न कष्दा जावेगा, किन्तु अपान्न ह्वी कहा जावेगा । 
उदाहरण के लिए खटाई के बतेन में रखा गयां दूध यदि खराब 
हो जावे, तो क्‍या उस बतन को छुपान्न कद्दा जावेगा ९ यही कह्दा 
जावेगा कि यद्द वतन हद्वी दूध रखने के योग्य न था, दूघ के लिए 
अपात्र था। किसी द्वींजड़े को फोज में भर्ती करके युद्ध में भेजा 
जावे, और वहाँ से वह ताली बजाकर भागे, तो उसको कुपान्र न 
कद्दा जावेगा, किन्तु यद्दी कद्दा जावेगा कि यद्द फोज के लिए 
जपात्र दो था। परन्तु जो बन दूध के लिए अपात्र रद्दा हे, वह 
खटाई के छिए पात्र है। जो द्वीजड़ा फौज के लिए भपात्र रहा 
है, वह ताली बजाकर, नाचने गाने के लिए पात्र है। इस प्रकाए 
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पात्र था णपात्न अपेक्षाकृत है, जौर सु! तथा 'कु विशेषण-पात्र 
फे लिए ही छगते हैं। सभी घातों फे लिए न तो कोई पात्र है, 
नश्रपात्र है। 

सतछव यह है कि मिसफे लिए जो मयोदा है, वहू उसका 
पात्र है, और जिसके छिए जो मयौदा नहीं है, वह उसका पात्र 
नहीं है, किन्तु उसके लिए अपात्न है। जो पात्र है, उसके द्वारा 
जब तक सयादा की सीमा फा अल्ुकूछ या प्रतिकूल उल्लंघन 
नहीं होता है, वह मयाौदा भीतर द्वी है, तथ तक तो वह पात्र ही 
है। उसको न सुपात्न फद्दा जावेगा, न कुपात्र ही कहा जावेगा । 
लेकिन जब वह भनुकूछ दिशा में मयादा फा उल्लंघन करता है, 
यानी भागे बढ़ता है, तय उसे सुपान् कहा जाता है और भतिकूढ 
दिशा में सयाद। का उल्लंघन फरके आगे बढ़ता है, तो कुपात्र 
कहा जावेगा । जैसे पुत्र और अपुत्र, पुत्र तो आपका छड़का 
है, लेकिन अपुन्न आपका छड़का नहीं है। जो लापका छड़का 
दी नहीं है, वह यदि आपको खाने फो नहीं देता है, तो 
आप उसंको सुपुत्र न कहेंगे । इसफे विरुद्ध जो भापका लड़का 
है; वह जब तक अपने कफत्तेन्य का साधारण रीति से पाकन 
करता रहेगा, भाष उसको पुत्र कहेंगे। जब पद भपने कत्तेव्य 
का विशेषरूप से- पालन करेया, तव आप उसको सुपुत्र कहेंगे 
और. जब. वह्द अपने कत्तव्य की उपेक्षा करेगा, अपने कत्तब्य का 
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पाछन न करेगा, विपरीत व्यवह्वार करेगा, तब आप उसको कुपुश्र 
कदेंगे | बा 

मतलब यह है कि पात्र और अपान्न शब्द भपेक्षाकृत है और 
कु! तथा 'छु! विशेषण पतन और उत्थान का बोध कराने वाले हैं। 
कोई भी व्यक्ति सब बातों के लिए न तो पात्र है, न अपातन्न भौर न 
सुपात्र है, न कुपात्र । ऐसा होते हुए भी तेरह-पन्थियों ने संसार 
के समस्त जोचों को सुपात्र और कुपान्न इन दो भागों में ही 
विभक्त फर ढाछा है तथा यद्द फतवा दे दिया है कि साध संयभी 
संजती ( इन्दीं के माने हुए, चाहे उनमें संयम के गुण हों या 
नहीं, खाली वेष ही हो ) के सिवाय सभी छोग कुपात्र हैं। जान 
. पड़ता है कि सब निर्णय उन्हीं के अधीन है, जौर उनका जो 
वाक्य निकले, वह उनके अलुयायी-मारवाड़ी सेठों की: तरह, 
स्व के लिए 'वहूत' हो जावे । 

एक औ्रौ९ भी दुलोछ सुनिये! यदि तेरह-पन्‍न्थ की सान्यता- 
छुसार साधु के सिवाय सभी कुपात्र हैं. तो वे धर्म का उपदेश 
किनको देते हैं? कारण कि पात्र ह्वी वस्तु को घारण कर सकता है । 
पात्र वस्तु को घारण नहीं कर सकता। जैसे कि सिंदनी का 
दूध घारण करने को स्वर्ण का कढोरा द्वी पात्र भाना जाता है, 
दूसरा नहीं । जब अपात्र भी उत्तम पदा्थ फो घारण नहीं कर 
सकता, तब धर्म जैसे सर्वोत्करष्ट पदार्थ के छिए क्ुपान्न-कैसे योग्य 

९ 


( #$२ ) 


बन सकते हैं। श्री वीवराग सवश्ञ देव प्रणीत स्याद्वादमय नय 
निक्षेप आदि सापेक्ष मागें को समझने के लिए तो पात्र दी 
चाहिये। कुपात्रों के हाथ पढ़ने से दो स्थाद्गादमयी सापेक्ष वाणी 
का इस प्रकार उल्हा परिणमन हुआ है, क्‍योंकि तेरह-पन्य के 
सिद्धान्तानुसार इनके श्रावक्र भौर साधु होने से पहिले इनके बढ़े 
बढ़े आचाय भी कुपान्नों की श्रेणी में ही थे । तब कुपान्र उस 
वाणी को सम्यक्‌ प्रकार केसे प्रहण कर सकते है ९ 


- तेरह-पन्थी साधु झपते आपको एकान्त रूप से सभी बातों 
के छिए सुपात्र कहते हैं, परन्तु उनका यह कथन सी सवेया झूठ 
है। कया थे अनुकम्पादान, संप्रहदान, अभयदान, कारुण्यदान, 
छज्जादात, गौरवदान, अघसंदान, करिष्यतिदान और कृतदान के 
छिए सुपान्न होना तो दूर रद्दा, पात्र भी हैं ९ यदि नहीं, तो वे 
अपने आपको सवथा सुपात्र कैसे कहते हैं ? इन दोनों के छिए 
तेरहं-पन्‍्थी साधु, हमारी दृष्टि में अपाश्र और तेरह-पन्‍्य के 
'सिद्धान्तानुसार छुपात्र हैं या नहीं? घमदान के छिए भो साधु 
पात्र अवश्य हैं, किन्तु सभी साधु, वेषघारी घर्मदान फे लिए भी 
सुपांत्र नहीं हें। सु! विशेषण यदि छगाया जा सकता है, तो 
उन थोड़े से साधुओं को ही, जो बढ़ी तपस्याएं करते हैं, तथा 
'जत्मद्मन करते हैं। सभी साध वेषधारियों के किए 'सु! 
: 'विशेषण नहीं ढुगाया जा सकता है, न तपस्वियों के लिए ही सर्वदा 
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'छु विशेषण छगाया जा सकता है, तथा यह पात्रता या सुपान्रेता 
धमंदान की अपेक्षा से ही है, भोर किसी भपेक्षा से नहीं। जन्य 
दानादि काय के छिए तो साधु “भपात्र! है, और तेरद-पन्थियों के 
यहाँ तो सिफ सुपात्र तथा कुपात्र, ये दो भेद ही हैं, इसछिए 
उनके सिद्धान्तानुसार थे कुपान्न हैं । 

अब हम दूसरी तरह से यहद्द बताते हैं कि यदि श्रावक 
कुपात्र है, तो श्रावक को कुपात्र कहने वाले भी. कुपात्र ही हैं । 
यह्‌ बाद दूसरी है कि श्रावक में कुपान्नता ष्यादा निकले, और 
साध में कम निकले, परन्तु श्रावक को कुपात्र कहने वाले भी 
सुपात्र कभी नहीं हो सकते । 

मिथ्यात्व, अश्नत, प्रभाद, कषाय और योग, ये पाँच शाश्रव 
हैं। इन पाँचों आश्रवों को हम संख्या में १२३४५ मान लेते हैं । 
तेरह-पन्‍्थी छोग आश्रव की अपेक्षा से द्वी श्रावक को छुपान्न कद्दते 
हैं, यह बात उनके कथन द्वारा ऊपर सिद्ध की जा चुकी है । 
मिथ्यात्व को तो साधु ने भी छोड़ दिया है और आवक ने भी 
छोड़ दिया है। बाकी २३४५ संख्या रही | इसमें से अगश्रत 
नाम के आश्रव को साध ने सवंथा बन्द कर दिया है और श्रावक 
ने आंशिक बन्द किया है। इस प्रकार २३४५ संख्या में से 
साधुओं ने २ का अंक सवथा उड़ा दिया है, और श्रावक ने उस 
दो के अंक को तोड़कर एक कर दिया है। शेष में साध जोर 
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श्रावक बराबर हैं । यदि दोनों द्वारा तोढ़े गये आश्रव की संख्या 
घटा कर आधी करदी जावे, तो श्रावक के जिम्मे आश्रव का 
अंक १३४५ रहता है और साधुओं के जिम्मे ३४५ रहता है । 
अब विचार करने की बात है कि जिसको २३४५) रुपया देना दे, 
वह यदि कजवदार क॒द्ठा जाबेगा, तो क्‍या जिसे ३४५) रुपया देना 
है, वह कगैदार.न कह्दा जावेगा ? क्या उसको कज-रद्दित कह्दा 
जावेगा ९ कजदार तो दोनों द्वी हैं, कोई कम फजदार है, कोई 
ज्यादा । 


इसलिए इस भ्रकार आश्रव की अपेक्षा से ही श्रावक को 
कुपात्र कहा जाता है, तो साथ भी छुपान्न ह्वी है। यदि कहा 
जावे कि श्रावक की अपेक्षा साधु पर आश्रव का ऋण बहुत कम 
है, इसलिए साध सुपांत्र तथा श्रावक कुपात्न है, तो श्रावक इसका 
जवाब यह देँगे कि मिथ्यात्वी की अपेक्षा श्रावक पर आश्रव का 
ऋण बहुत कम है, इसछिए मिथ्यात्वी, कुपात्र और श्रावक सुपात्र 
है। श्रावक की अपेक्षा साथु पर आश्रव का ऋण कम है, 
इसलिए साध सुपात्र और श्रावक कुपातन्न है। साधु की णपेक्षा 
केवछो में आश्रव का ऋण बहुत कमर है, इसलिए केवली सुपात्र 
ओर साधु कुपात्र है। बल्कि साध से श्रावक तो केवड ६३३ 
अधिक कुपान्न है, परन्तु केवडी से साधु ६९ गुना अधिक कुपात्र 
है, और १४ थें गुण स्थान पर पहुँचे हुए तो योग को रूँध चुके 
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हैं, आश्रव से बिल्कुल मुक्त हो चुके हैं, उनकी अपेक्षा सयोगी 
केवली कुपात्र हैं। इस प्रकार कुपात्रता की परम्परा का भन्त-तो 
सिंद्ध या अयोगी द्ोने पर हो हे सकता है ! 


जिस श्रावक ने १९३४५ में से दस हज़ार का ऋण चुका 
दिया है, फिर भी यदि वह कछुपात्र कद्दा जाता है, तो जिन्होंने 
२३४५ में से दो ही दृज़ार का ऋणं चुकाया है; . वे सुपात्रं क्यों 
कहे जावेंगे १ जिन श्रावकों ने साधुओं की अपेक्ता अपने ऋण 
के पाँच भाग चुका दिये हैं, उनको वे साध, छुपात्र किस खझुँद्द से 
कह सकते हैं, कि जिनको फेवलियों को अ्रपेत्षा ६८ गुना. ऋण 
चुकाना वाकी है। अपनी फूटी भाँल को न देखकर दूसरे की 
आँख की छींठ को देखने और उसे काना कहने वाले शर्मदार दोते 
हैं या वे-शर्म ! यदि शर्मदार द्ोते, तब तो ऐसा नहीं कंदं सकते । 


श्रावक ने जो त्रत डिये हैं, उसके कारण वह त्रतान्ती द्वी 
कहा जाबेगा, अनत्रती नहीं, चाहे वह त्रव सामान्य हो या अधिक 
हो। परन्तु जब से उसने त्रत लिया, तब से अब्नत की 
क्रिया उसको नहीं छग सकती । यह बात तो तेरह-पन्थियों को 
भी मान्य दोनी चाहिए | सान्य क्‍यों न द्ोगी, जब कि वे स्वयं 
“अ्रमविध्वंसन' भिथ्यात्वी क्रियाधिकार के पाँचचें बोल प्रष्ठ १२-१३ 
में कहते हैं--- ट | 


( ६६ 9) 

वली मिथ्यात्वी ने भली करणी रे लेखे खुब्रती 
कहो छे। ते पाठ लिखिये के | 

ऐसा कहकर उत्तराध्ययन सूत्र के ७वें अध्ययन की २० थीं 
गाथा उद्धत करते हुए छिखते है--- 

अथ इहाँ इम कह्यो। जे पुरुष ग्रहस्थ पणे प्रकृति भद्र 
'प्रिणाम, क्षमादि गुण सहित एहवा गुणा ने सुत्नतों कह्मा । 
पर १२ ब्रतघारी नथी। ते जाव मतुण्य मरी मल्नुष्य में 
उपजे । एतो मिथ्यात्री अनेक भला ग़रुणां सहित ने 
मुत्रती कह्यो | ते करणी भी आज्ञा मां ही छे। अने जे 
क्षमादि गुण आज्ञा में नहीं हुवे तो छत्रती क्यूँ कद्मो । 
ते क्षमादिक गरुणां री करणी अशुद्ध होवे तो कुब्नती 
कहता | ए तो साम्प्रत भछी करणी आश्रयी मिथ्यात्वी 
ने सुत्रेती कह्मो ले। अने जो सम्यक दृष्टि हुए तो मरी 
ने मनुष्य हुए नहीं। अने इहाँ क्यो ते मनुष्य मरी मनुष्य 
में उपजे ते न्‍याये प्रथम ग्रुण ठाणे छे। तेह ने सुत्रती 
कह्नो । ते निजरा री शुद्ध करणी आश्रयी कह्यो छे । 


इस कथन द्वारा वे कहते हैं कि क्षमादि गुणों के कारण 
मिथ्यात्वी सुन्नदी है, और भपने इस कथन की पुष्टि में उत्तरा 
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ध्ययन सूत्र का पाठ भी देते हैं। मिथ्यात्वी के पाँचों आश्रव 
खुले हुए हैं। उसते कोई ब्रत या प्रत्याख्यान नहीं लिया है, और 
जो शुभ करणी करता है, वह भी मिथ्यात्व के -साथ- करता है; 
सम्यकत्व पूवंक नहीं करता दै। ऐसा होते हुए भी जब वह 
सुत्रती है, तो जिसने मिथ्यात्त और आंशिक शअ्रन्नत इन दो 
श्राश्रवों को बन्द कर दिया है, वह श्रावक क्या सुप्रती न होगा ९ 

इस प्रकार श्रावक भी आंशिक सुत्रती है, ओर साधु भी 
सुब्रती है। ऐसी दशा में श्रावक कुपात्र और साधु हुपान्न कैसे 
हो सकता है ९ 

इसके सिवाय वे कहते हैं कि “भ्रत्रती जीव छः काय का 
शसत्र है। उसकी शान्ति पूछना अथवा उसको शान्ति देना, 
अथवा अनेक प्रकार से उसकी सेवा करना सावद्य पाप है ।”” 
परन्तु वारद ब्रतघारी श्रावक तो अश्नती नहीं है। उसके लिए 
भगवान ने जितने भी ब्रत बताये हैं, वे सब त्रत उसमे स्वीकार 
किये हैं, फिर श्रावक का कौनसा त्रत ऐसा शेष रह गया है, 
जिसके न छेने से वह अश्नती कहा सकता है ९ यदि कहद्दा जावे 
कि साधु की अपेक्षा उसमें चारित्र कम दे, इसलिए उसको अब्न॒ती 
कहा जाता है, तो यथाख्याव चारित्र की अपेक्षा वर्तमान साध में 
में भी चारित्र बल बहुत द्वी.कम है । फिर साधु .अन्नती क्‍यों 
नहीं ९ बल्कि श्रावक के छिए चारिन्न की. जो अन्तिम. और 
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ओेप्ठतम स्रीसा बताई गई है, श्रावक उस सीमा का पाठन पूणतया 
कर रहा है, परन्तु साथु के छिए जो अन्तिम और श्रे्ठतम सीमा 
बताई गई है, साधु उससे वहुत द्वी दूर है, पिछड़ा हुणा है । 
ऐसा होते हुए भी साधु सुन्नत्ती तथा सुपात्र णौर श्रावक अतन्नती 
तथा कुपात्र कैसे रह सकता है १ श्रावक्र भी सुन्नती तथा सुपाश्न 
है। फिर भी तेरह-पन्‍्थी साधु श्रावक के विपय में जोर श्रावकृत्व 
की चरम सीमा पर पहुँचे हुए ग्यारद्द प्रतिसाधारी श्रावक के छिए 
भी कद्दते हैं. कि श्रावक को खिलाना पाप है, श्रावक्र की सेवा 
करना पाप है, ग्यारह प्रतिमाघारी भ्रावक को भिक्षा देना पाप है 
और श्रावक की कुशढ-क्षेम पुछना भी पाप है । 

हम पूछते हैं कि जब सुन्नती होने पर भी श्रावक को खिलाना 
या ग्यारह प्रतिमाधारोी श्रावक को भिक्षा देना पाप है, तो साधु 
को देना घम कैसे हो जावेगा ९ यदि तेरह-पन्‍्थी कहें कि श्रावक 
में अभी अन्नत शेष हैं, तो उत्तका यह कृद्दना झूठ है। श्रावक के 
लिए जितने त्रत चताये गये हैँ, वे सब ब्रत स्वीकार कर छेने पर 
अप्रत कहाँ रह ? यदि कहा जावे कि ब्रत लेने के वाद जो 
बाकी रह गया है, वह अब्रत है, तो जो थाको रहा है उसे भी 
स्यागना साध का ब्रत है, श्रावक्र का ब्रत नहीं है। आवक 
के तो जितने भी व्रत कहे गये हैं, श्रावक उन सब को स्वीकार 
कर चुका है। श्रावक के जरतों की मर्यादा जितनी कही गई है, 
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श्रावक उन सब का पृणतया पांठन करता है। वह श्रावक पद का 
अराघक है, ऐसा सूत्र में कद है । वह -मयौदा के विरुद्ध कोई 
आंचरण नहीं करता। लेकिन साधु तो भर्यादा के विरुद्ध 
आचरण करते हैं, क्‍योंकि परिप्रह में शरीर की भी गणना है। 
साधुझों को शरीर से ममत्व है या नहीं ९ यदि नहीं, तो नित्य 
घर घर भोजन के छिए क्यों भटकते हैं ? शीत, ताप जौर वो 
से बचने का भ्रयत्न क्यों करते हैं ९ पेर में एक छोटासा काँठा 
भी छग जाता है, तो निकालने क्‍यों बेठते हैं ? रोग होने पर 
वेय, डाक्टर को शरण क्यों लेते हैं? अशे होने पर ऑर््रेशन क्यों 
करने देते हैं ९$ यदि कोई आऑप्रेशन करने छगे, तो उसको रोक 


# तेरह-पन्थी, 'अ्रम-विश्वंसन! पृष्ठ २६८ में कद्दते हँं--जे अशे 
छेदे ते वच्य ने क्रिया छागे, अने जे साधु नी अश छेदाणी, 
तेहने क्रिया न छागे! इसी बात को और स्पष्ट करते हुए कहते हैं-- 
धतिवारे कोई कहे, पट बेच ने क्रिया कही ते- पण्य नी क्रिया छे, 
पिण पाप नी क्रिया नहीं। एहवो ऊँधों अथ करे, तेंहने 
उत्तर--इहाँ क्यो, अश छेदे ते वद्य ने क्रिया लोंगे, पिण 
चर्मान्तराय साधु रे पड़ी। धर्मान्तराय ते धंर्म में विध्न पडयो, 
तो जे-साथधु रे धर्मान्तराय पाडे, तेहने शुभ क्रिया किम हुवे ! 
ए. धर्मान्तराय पाड्याँ तो पुण्य बँधे नहीं.। धर्मान्तराय पाड्योँ 
तो पाप नी क्रिया लागे छे ।' 

;-बं० 
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क्यों नहीं देते ९. यदि आप भोजन न करें; शीत, ताप, वर्षो से 
ब्रंचने का प्रयत्ञ न करें; पेर का काँटा न निकालें; रोग होने पर, 
वेद्य डाक्टर फी: शरण न लें तो क्‍या भापको पाप द्ोगा 
संनत्कुमार ( चक्रवर्ती ) मुनि ने शरीर के रोग :नहीं मिटाये तो 
कया उनको पाप हुआ ९ गज़सुकमार मुनि ने शरीर को रक्षा का 
प्रयत्न नहीं किया तो क्या उन्हें, पाप छगा ९ जिन करपी. साधु 
शीत, वषो, ताप सह्दते हैं, तो क्‍या पाप करते हैँ ९ अनेक 
साधुओं ने साधु द्वोते ही आद्वार पानी त्याग दिया, तो कया 
उनको पाप हुआ १ यदि नहीं, तो फिर आप शरीर-रक्षा का 





यह युक्ति उनकी मूखतापूर्ण है। कारण कि अश (सस्सा ) छेदने 
(से साधु के धर्मान्तराय नहों पढ़ती, परन्तु मस्सा के कारण से साधु को 
जो पीढ़ा होती थी, जिससे उनके शुभ ध्यान में चिध्न पढ़ता था, किसी 
'समय पर रोग और पीड़ा के कारण भात्तध्यान भी होता था; वह मिटाया 
और भविष्य में समाधि रहेगा, उस समाधि करने के निमितभूत वैद्य, 
डाजटर ही हैं, चास्ते उसको महा पुण्य और भश्ञुभ कर्म की निजरा होती 
है। जेसे जीवानन्द वेच्य ने मुनि के शरीर में क्रमियादि रोग की शान्ति 
करके तीर्थड्डर नाम के योग्य पुण्य एकत्रित किए थे । 


* तेरह-पन्‍्थी कहते हैं कि जिस वद्य ने साधु का भदयं ( मस्सा ) छेदा 
है, उसने साधु के धर्म में विष्न डाऊा है, साधु को धर्मान्तराय दी है, 
इसलिए उसको पाप की क्रिया लगती है, लेकिन साधु को क्रिया नहीं 
लगती । क्या ही अच्छा न्याय है । अर्श छेदे उसको पाप, और जिनका 
रोग गया उनको धम । 
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प्रयत्न क्‍यों करते हें, ' और जो शरीर से मंमत्व रखते-हैं, 'तो 
आपका परिम्रह त्रत् नष्ट हुआ या रहा ९ का 
“ इस श्रकार साध तो पहिले क्॒त अहिंसा ( जैसा कि पूंव के 
प्रकरण में नाव॑ विद्ार आदि के उदाहरण देकर खिद्ध किया जा: 
चका है )को भी तोड़ते हैं, पाँचवें परिप्रह ब्रत को भी तोड़तेः हैं) 
और दूसरे- सत्यत्नत को भी तोड़ते हैं, लेकिन श्रांवक ने जितने 
भी न्नत छिये हैं, उत्त सबका पूर्णतया पाछन करता है,“ फिर भी 
साधु को आहोर पानी देना घर्म और श्रार्वक को. खिलानां पिढाना 
पाप कैसे है ९ ब्रतों का भंग साधु करते हैं, ऐसी दशा में सुप्तती 
सांधु रहे या श्रावक रहा ९ अन्नत साधु में आया, या: भ्रावक 
में आंया ९ ह ४ 
/' +« थेदि तेरंद-पन्‍्थी साधु, यह कहें. कि हम में यानी साधुओं 

जो' कभी है, साधु उसी कमी को मिटाने की द्वी.- भावना 
रखंते हैं, तो इसका उत्तर यह है कि क्‍या श्रावक्‌ इस प्रयत्न 
में नहीं रहता है? वह भी नित्य ही. चौदह नियम .का 
चिंतवन करता है व ममोरथादि भावना भाता है, :जिसमें से 
एक यहं भी है कि कब वह दिन धन्य द्ोगा, जब में आरम्भ 
'परिप्रह का सर्वथा त्यागी होडँगा। इस -तरंह इस -अंशः में 
तो. साधु और श्रावक बराबर द्वी रहे, और प्रहण किये हुए ब््तों 
'का प्राठछन करने के अंश में साधु की अपेक्षा श्रावक्र श्रेष्ठ ही 
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रहा । ऐसी दशा में साधु सुपात्र और श्रावक्र कुपाश्र केसे हो 
सकता है १ 
.. तेरह-पन्थी साध दूसरे सत्य त्रत को सी शास्त्र पाठ का विप- 
रीत जथ करके तोढ़ते हैं। यद्यपि इस विषयक सैकड़ों उदाहरण 
दिये जा सकते हैं, लेकिन विषय बढ़ जावेगा और अमी इसमें 
आगे भी कुछ आवेगा ही, इसलिए यदाँ केवछ एक ही उदाहरण 
देकर सनन्‍्तोष करते हैं | 

उपासक दकशांग सूत्र में पन्द्रह कमौदान चताकर श्रावकों के 
छिए कहट्दा है कि ये कमोदान ( ज्यापार ) शक्रावकों को जानने 
चाहिएँ, परन्तु इनका आचरण न करना चाहिये । उन पम्द्रह 
कमोदान में पन्द्रहवाँ कमोदान 'असईजण पोसणया' है । इसका 
जथ है-भसई यानी अखती, जण यानी छोग, पोसणया यानी 
पोषण करना । जअथीत्‌ असती ( दुराचारिणी ) खस्रियों का पोषण 
करने फा व्यापार करना | जैसा कि आजकछ वम्बई जादि में 
होता है, कि कुल्टाओं को रखकर, उनके द्वारा जाजीविका चढाते 
हैं। श्रावकों के लिए यह- कर्म निषिद्ध है | 

असई का अर्थ असंयति कद्ापि नहीं होता। जा 'सिड्ढे 
का निषेवक है। भूछ शब्द सई' है। सई! शब्द साधु के अथ में 
न तो है, न कद्दी आया दी है । सई शब्द का कथ सती होता 
है सो ' से सतीत्व का निषेध रूप। अस्तो यानी कुल्डा 
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व्यभिचारिणी होता है। ऐसा होते हुए भी तेरह-पन्‍्थी छोग अम- 
विध्वंसन' पृष्ठ ८५ में 'खई! शब्द का जय संयति, और 'जिसई! 
शब्द का अथ असंयति करते हैं । ऐसा अर्थ वे यह बताने के 
लिए करते हैं कि देखो, असंयति का पोषण करना, पन्द्रह कर्मा- 
दान में से एक है, ओर पन्द्रह कमोदान, श्रावक के लिए सवया 
स्याज्य हैं, इसलिए असंयति ( साधु के सिवाय अन्य छोगों ) का 
पोषण करना पाप है। वे 'श्रम-विध्व॑सन! प्रप्ठ ८५ में छिखते हैं -- 

“तिहाँ 'असती जण पोसणया तथा “असई पोषणया' 
कह्यो छे । एह नो अर्थ केतछाक विरुद्ध करे छे# | अने 
हहाँ १५ व्यापार कहा छे | ति बारे कोई इम कहे हहाँ 
असंयती पोष व्यापार क्यो छे। तो तुम्हें अन्ुकम्पा रे 
अथ असंयमो ने पोष्याँ व्यापार किम कह्यो छो। तेहनो 
उत्तर--ते असंयती पोषी पोषी ने व्यापार करे। ते 
असंयती ने पोषे ते व्यापार नथी कहिये। पर पाप किम 
ने कहिये। जिम कोयला करी वेचे ते अंगाल कम 
व्यापार अने दाम विना आग लाय ने कोयला करी भापे 

ते व्यापार नथी पर पाप किम न कहिये। तिम असंयती 


& उनके कहे का अभिप्राय यह है कि कई लोग असती” (वेद्या 
भादि) पोषण भर्थ करते ईं । | 
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पोषी पोषी आजीविका करे। दानशाॉंछा ऊपर रहे रोज- 
गोर रे वास्ते तथा ग्वालियांदिक दाम लेइ, गांय भेंस्यां 
आदि चरावे। इम कुक्कुंट माजीर आदिक पोषी पोषी 
आजनीषिका करे । आदिक शब्द में तो से असंयति ने 
रोजगार रे अर्थ राखे ते असंयर्ती व्यापार कहिये। अने 
दाम लिया: बिना असंयती ने पोषे ते, व्यापार नहीं। -पर 
पाप्र;किम न कहिये। ए तो पनरे १५ ई व्यापार थे ते 
दाप्त छेई-करे तो व्यापार अने पुनरे १४.३ दाम विना 
खेने तो व्यापार नहीं। पर पाप किम न कहिये।” . .. 
४ इस .कथन का सार यह. है कि पेसे छेकर असंयति (साधु के 
सिवाय और समस्त जीव) का पोषण करना तो 'भसंयति पोषण 


नाम का कमोदान& (व्यापार) है, कौर बिना पेसे लिये असंयति 
का पोषण करना व्यापार तो नहीं है, लेकिन पाप तो है ही । 


७ परद्वह.कम्मांद्रान ( व्यापार ) मदन पाप पूर्ण कार्य है, इसकिएु ' 
श्रावक के लिए पन्द्रह कमोदान का सेवन ( यानो उन पन्द्ृह व्यापार 
का करना ) निपिंद्ध है। तेरह-पन्‍्थी कहते हैं कि पेसे लेकर असंयत्ति 
का पोषण करेंना कर्मादान ( पापपूण ) है और बिना पेसे :लिए. पोपेण 
- करना भी पाप है । इसके अनुसार यदि असंयति के साथ व्यापार 
किया जाता है, तो व्यापार करना भी पाप है और उनको मुफ्त चीज़ दी 
जाती है, तो चह भी पाप है । इसके लिए उन्होंने उदाहरण भी.हिया 
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इस :कथन में तेरह-पन्थियों के, झूठ, कपट, छुछ' और घूत्तती 
का-दिग्द्शन कराते हैं | पहिले.तो. उन्होंने छिखा कि जसती जण 
पोर्सणया का भंथ कितने द्वी छोग विरुद्ध करते हैं। उन्होंने यह 
लिखा तो सद्दी, परन्तु फिर यह नंहीं बताया कि विरुद्ध अर्थ क्यों 
करते हैं, और वास्तविक अर्थ क्या और क्‍यों है ? ऐसा कुछ: 
कह कर इस बांत को ही उड़ा देते हैं और जैसे बच्चे की समझाने 
के लिए बात परटा दी जाती है, उसी तंरंह बात पंल्टो कर जाप 
ही प्रश्न खड़ां करते हैं कि यहाँ तो अधघ॑यतो पोषः व्यापार कहा 
है, अनुकम्पा के छिए असंयती के पोषण को व्यापार कैसे कहते 
हों? यह भइनः खड़ा किया कैसे और किस अर्थ पंर से असंयति 
पोष व्यापार कहाँ कहा है, यह वे द्वी जानें। हम -पहिले कह 
चुके हैं कि - “भसती- जण पोषण़या' का अथ असती,-खियों के 
पोषण द्वारा .आजीविका. चछाना है । यह अर्थ प्रसिद्ध भी. है 
शाजानुसार भी है, तथा शब्दानुसार, -भी है। इतना ही नहीं, 
किन्तु स्वयं तेरह-पतन्‍्थी भी अ्रम-विध्वंसन' पृष्ठ ८४ में कमोदानों 
है, जैसे दानशाला पर नौकरी करता है, वह कर्मादान तो नहीं हे परन्तु 
पाप तो हे, और पेसे लेंकर गाय सेंस चराता हे, वह कर्मांदान हे । इस 
प्रकार असंयति से ध्यापार सम्बन्ध, नौकरी सस्बन्ध रखना भी पार है 
ओर पाप भी साधारण नहीं, कर्मादान का सेवन । कर्मादान का सेचन 


करना ऐसा पाप॑ माना जाते है, कि उंस पांप को करने वाला, आवक 
भी नहीं रह सकता । व 
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का अर्थ बताते हुए. असई पोसणिया का जथ िश्या आदि ने 
पोषणआदिक कर्म! लिखते हैं । फिर भी इस भर्थ को एक जोर 
फेंक कर दया तथा दान का विनाश करने के छिए असई 
पोसणिया का अर्थ असंयति पोषण कर डाछा, तथा उस पर 
प्रइन उत्पन्न करके उसका समाधान भी कर डाछा | धन्य है 
सुपात्र साधभों को ! क्‍या कोई श्रावक भी ऐसा कर सकेगा ( 
तेरद-पन्थियों के झूठ, कपट भौर धोखेवाजी का एक और 
रदाहरण छीजिये। तेरद-पन्‍्थी छोग “प्रम-विध्वंसन! परछ ८० में 
छिंखते हैं-- ' 

तथा ठाणांग ठाणे ४ उद्देश्या 9 में कुपान्न ने क्ुक्षेत्र 
कह्या | ते पाठ लिखिये छे । 

“चत्तारि मेहा पे० त॑० खेत्तवासी णाम मेगे णो 
अवखेतवासी, एवामेव चत्तारि पुरिस जाया प० तं० 
खेत्तवासी णाम मेगे णों अक्खेतवासी।... 

.' * इहाँ पिण कुपात्र दान क्षेत्र कह्या क॒पान्न रूप वक्षेत्र 
"में ( पुण्य रूप ) वीज किम उगे | डाहा हुवे तो विचारी 


'जोइजो | 


यह है तेरह-पन्थियों का कथन। इस कथन द्वार। तेरह-पन्यी 
ठाणांग सूत्र के चौथे ठाणे के चौथे उद्देश्ये कीं दी गई चौभंगी 
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से यह सिद्ध करते हैं कि इस चौभंगी में कुपान्रदान को कुक्षेत्र 
कहा | कुपान्न रूप कुछ्षेत्र में पुण्य रूप बीज केसे उग सकता है ९: 
परन्तु न तो पूरी चौमंगी दी, न पूरी उपमा उतारी, क्योंकि पूरी 
चौभंगी देते तो वहीं पोछ खुड जाती । 


अब जरा इस चौभंगी के अथथ पर विचार फीजिये। यह 
चौभंगी चार प्रकार के मेंघ की उपमा देकर, घार प्रकार के 
सम्पत्तिवान पुरुषों के भेद बताती है। इसमें कहां है-- 


चार प्रकार के मेघ -कट्दे गये हैं। एक मेघ क्षेत्र में तो 
बरसता है, परन्तु अक्षेत्र में नहीं वरखता। यानी जहाँ बरसना 
चाहिये, वहाँ तो वरसता है, भौर जहाँ न बरसना चाहिये, वहाँ 
नहीं वरंसता। दूसरा मेघ क्षेत्र में वरसता है और क्षेत्र में नहीं 
बरसता। तीसरा मेघ क्षेत्र और छअफ्षेत्र दोनों द्वी में बरसता है 
और चौथा मेघ न क्षेत्र में बरसता है, न श्र्षेत्र में ही बरसता है। 
इसी तरदद चार प्रकार के पुरुष हैं। एक उस मेघ की तरह हैं, 
जो क्षेत्र में बरसता है, परन्तु भक्षेत्र में नहीं बरसता। दुसरे 
उस मेघ की तरद्द हैं, जो पक्षेत्र में तो बरसता है, परन्तु क्षेत्र 
में नहीं वरसता । तीसरे उस मेघ की तरह हैं, जो क्षेत्र में भी 
भरसता है और उत्षेत्र में भी बरसता है। तथा चौथे उस मेघ 
की. तरद हे, जो क्षेत्र या भक्षेत्र कहीं भी नहीं बरसता । 

3] 
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. . यह इस घौभंगी का भथ है। इसमें न तो कुपात्रदान का ८ 
जिक्र है, न कुपान्न, न कुछ्षेत्र तथा पुण्य का जिक्र है। फिर भी 
तेरह-पन्‍्थी छोग इस पाठ के भथ में इन सबको जबदेस्ती यह 
सिद्ध करने के छिए घुसेड़ते हें कि तेरह-पन्‍्थी साधुओं के सिवाय 
और सब कुपात्र हैं, इसछिए उनको दान देना पाप है । 

इसी तरद्द सेकड़ों जगह छोगों को धोखे में डालने और भपने 
मत का प्रचार फरने के लिए तेशह-पन्थी साधुओं ने कई जगह शास्त्र 
के श्रथ का अनर्थ अथवा इच्छानुसार भर्थ किया है। जो छोग 
चाहें, वे अ्रम-विध्व॑सन' प्रन्थ देख सकते हैं, जिसका प्राप्तिस्थान 
भेरोंदान इश्वरचन्द चोपड़ा, गंगाशदर ( घीकानेर ) डिखा है । 
हमारा अलुमान है कि 'भ्रम-विध्व॑सन' के झूठ कपट की बातें जब 
खुल गई हैं, इसलिए पत्र छिखने पर भी "भ्रम-विध्य॑सन' पुस्तक 
शायद ही प्राप्त हो ।. प्रयन्न कर देखिये, औौर यदि भ्राप्त न दो, 
तो फिर हमारे पास. आऋर देखिये । 


कहना यह है कि इस तरह झूठ कपट का आश्रय लेनेवाडों 
का सत्य-ब्रत क्या स॒रक्षित रह संकता है ? झूठ कपट ही नहीं 
किन्तु जिसे शूठ में झूठ, कपट में कपट और माया में माया कहा 
जाता है, तेरह-पन्‍्थी साधु बेसा ही करते हैं। शाख््र के विपरीत 
अथ को बात श्रांवकों को ज्ञात न हो जावे, इसके लिए तेरह- 
' साधुओं ने श्रावकों के लिए सूत्र पठन का ही निषेघ कर दिया है। 
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श्रावकों का सूत्र पठन, जिनाज्ञा के बाहर बताया है और जिनाश्ना 
के बाहर के समत्त कार्यों को तेरह-पन्थी साधु पाप कहते ही हैं । 
इस प्रकार श्रावकों का सूत्र पढ़ना बाप ठहराया है। श्रावकों को 
सूत्र पद्ना पाप है, यह बताने और सिद्ध करने के छिए 
अ्रम-विध्वंसन में पृष्ठ ३२६१ से ३७३ तक सूत्र पठना$घिकार' 
नाम का एक पूरा अध्याय ही है | 

इन सथ बातों के होते हुए तेरह-पन्‍्थी साधुओं का दूसरा 
सत्य-त्रत शेष कहाँ रह्या ? जैसा कि दम बता चुके हैं, तेरह-पन्‍्थी 
साधु स्वीकृत-ब्रत में .से पहले, दूसरे और पाँचवें श्रव का 
स्पष्टटया उल्लंघन करने वाले हैं, इसलिए वे द्वी कुपात्र हैं; 
लेकिन श्रावक ने जितने त्रत स्वीकार किये हैं, उनका पूरी तरह 
पाठन करता है, इसलिए वह कुपात्र नहीं है । 

इस भ्रकरण में हम बहुत लिख चके हैं । अन्त में यह कह 
कर, हम इस प्रकरण को समाप्त करते हैं कि तेरह-पन्‍्थी साधुओों 
का अपने सिच्ाय भौर सब छोगों को कुपान्र बताना तथा और 
किसी की रक्षा-सद्ायता को पाप बताना बिल्कुछ झूठ, असंगत 
“और मनघढ़न्त सिद्धान्त है। अपने भत का प्रचार करने के 
लिए ही उन्होंने स॒ुपात्र तथा कुपान्न शब्दों की कल्पना की .है, और 
इन शब्दों का उपयोग दया दान को पाप ठदराने में किया है ! - 
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तेरह-पन्थी छोग पुण्य का अछग यंघना नहीं मानते | वे 
कहते हैं कि-- 

धुण्य तो धर्म लारे व॑धे छे, ते शभ योग छे, ते निजरा 
विना पुण्य निपजे नहीं । 

( 'प्रम-विध्च॑ंसन पृष्ठ ८१ ) 

इसके अनुसार तेरह-पन्यी छोगों का कथन है कि पुण्य 
की उत्पत्ति निजरा फे साथ दी होती है । बिना निजरा के पुण्य 
की उत्पत्ति नहीं होती, किन्तु जिस तरह खेत में अनाज के श्वाथ 
घास अपने आप द्वी उत्पन्न हो जाता है, उसी प्रकार निजरा के 
साथ पुण्य भी ' उत्पन्न होता है। पुण्य स्व॒तन्त्र रूप से उत्पन्न 
नहीं होता । 
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: इसी दुलोल के जाघार पर तेरह-पन्थी छोग साधु के सिवाय 
जोर किसी को दिये गये दान में पुण्य नहीं बताते हैं । ये कह्दते 
हैं कि जहाँ निजरा नहीं वहाँ पुण्य नहीं, और सांघु फे सिवाय 
जो दान दिया जाता है, उससे निजरा नहीं होती, इसलिए पुण्य 
भी नहीं होता। परन्तु उन लोगों का यह्‌ सिद्धान्त बिल्कुल झूठा 
है। "श्री दशवेकाडिक सूत्र! के पाँचवें श्रन्ययन्न में जो जो 
आहार-पानी साधु के छिए प्राखुक होने पर भी अकल्पनीक बताया 
है, वहाँ ऐसा कह्दा दे कि 'पुणट्वापगर्ड इस! अथोत्‌ पुण्य के -लिए 
बनाया हुआ यह पदार्थ - मुझे नहीं कल्पता है, ऐसा साधु कहे | 
तब विचारने की बात है कि वह पुण्य फे छिए बना हुआ साधु 
तो छेते नहीं, भगवान ने ऐसा आह्ार-पानी लेने की मनाई की है, 
तब बह पुण्याथं किसके लिए हुआ ९ इससे स्पष्ट सिद्ध है कि 
पुण्य के लिए धनाया हुआ उसी को कद्दते हैं. जो रंक, भिखारी, 
दुखी, पशु-पक्ती भादि फे लिए बनाया गया हो | इसमें निजरा 
का कोई स्थान नहीं है। ऐसे दीन द्वीव भपंग अनाभ्रितों को 
देने में पुण्य दी होता है।. इसलिए शास््रकार ने कह्दा है कि 
'पुणट्वा! इस पर से पुण्य, साधु के सिवाय देने से भी द्वोता है 
भौर वद्द जीव को ऊँचा उठाने में फारणभूत द्वोता है । 

- श्री स्पानांग सूत्र” के नववें स्थान में नव प्रकार का पुण्य 
!कह्दा हैं। वहाँ मूल-पाठ में “निषेध, साथथ या." निजरा के साथ 
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होता है, ऐसा कोई विवरण नहीं हे । टीकाकार ने यह बताया है 
फकि--पान्नायान्नदानाग तीर्थद्वुर नामादि पुण्य-प्रकृतिबंध स्तदन्न 
पुण्य एवं सर्वेत्र*--इसका भाव यह हे कि पात्र को जन्नादि देंने से 
तीथंकर नामादि पुण्य-प्रकृति का बन्ध होता है. और उनके सिवाय 
दूंसरों को देने से दूसरी पुण्य-प्रकृति का बन्ध द्ोता है, क्योंकि 
पुण्य-प्रक्ृतिएँ ४२ प्रकार की हैं सो उत्कृष्ट पात्र को देने से तीथंकर 
'नाम जैसी उत्कृष्ट पुण्य-प्रकरति का बन्ध है और शेष, जैसे पात्र बेसी 
'सामान्य विशेष पुण्य-प्रकृति जानना। परन्तु तेरह-पन्‍्थी छोग साधु 
के सिवाय पुण्य-प्रकृति का निषेध करने के लिए कहते हैं. कि-- 
“अनेरा ने दीपां अनेरी प्रकृति नो वन्ध कह्यो छे ते 
अनेरी प्रकृति तो पाप नी छे” 
( भ्रम-विध्वंसन' पृष्ठ ७& ) 
' और भी कहते हैं कि-+- ' 
'अब्नत में दान दे जेहनो ठलन रो करे उपायजी। 
जाने कम वंधे छे म्हायरे म्हांने भोगवर्ता दुखदायजी ॥ 
अन्नत में दान देवां तणू कोई त्याग करे मन शुद्धजीं। 
तिणरो पाप निरन्तर ठालियो तिणरी वीर बखाणी बुद्धजी ॥ 
( सद्ध॒म मण्डन पृष्ठ १०१ ) 
अथात्‌--अश्रती (जो साधु नहीं है ) को दान देने से मुमे 
'करम फा बन्ध होगा, जिनको भोगने सह दुःखदायी दोगां, ऐसा 


( ८३ ) 


- समझ कर अव्रती (साधु के सिवा अ्रन्य छोगों ) को दान देने 
से बचने का उपाय करे। जो साधु फे सिवाय अन्य छोगों को 
दान देने का शुद्ध मन से त्याग करता है, उसका पाप टछ जाता 
है ओर भगवान महावीर उसकी बुद्धि की प्रशंसा करते हैं | 
इस तरह साधु के सिवाय और सभी जीव को, दान देना, 
पाप ठह्रा कर तेरद-पन्‍्थी छोग, साधु$ के सिवाय और, को दान 
देने का त्याग कराते हैं । तेरद-पन्थियों की इस मान्यता से--' * 
ः:(१) भूखे को भोजन; प्यास को पानी; नंगे को वस्त; 
ध्षो, शीत व ताप से कष्ट पाते हुए को स्थान देना पाप है। . : 
(२) कवूतरों को दाना डाछह॒ना तथा गायों को घास 
ढाढना आदि भी पाप है । 
(३) और तो ठीक, परन्तु अपने माता-पिता को भोजन 
देना और उनकी सेवा करना भी पाप है। 
* इसी तरह देना मात्र पाप हो-जाता है, फिर वह चाहे त्राह्मण 
को दिया गया हो, भिखारो को दिया गयां हो, जपंग भपाहिजे 
को दिया गया हो, कोड़ी कबूतर को दिया गया हो, गौशाला | 


& यह बताया जा छुका हे कि तेरह पन्‍थी साधु, केवल अपने को 
ही साधु मानते हैं, और किसी को भी साधु गहीं मानते हैं । थे, मती 
का अथ साधु ही करते हैं; वतधारी श्रावक की गणना भी अब्ती और 
कुपात्र में करते हैं। दर 
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प्रनाथाश्रम आदि संस्यांओ्ों को दिया गया हो, भयवा अपने 
माता पिता फो दिया गया हो। 

:तैरह-पन्‍्थी पुण्य तत्त्व का स्वतन्त्र उत्पादन सानते ही नहीं हैं, 
किन्तु यही मानते हैं कि पुण्य निजेरा के साथ द्वी उत्पन्न होता 
है।. लेकिन इस सम्बन्ध में यातों तेरह-पन्थी छोग भूछते रू 
अथवा वे दान को पाप बताने के छिए द्वो ऐसा जान-वूम कर 
मानते हैं। यदि पुण्य का उत्पादन स्वतन्त्र रीति सेन दो 
सकता होता, तो पुण्य को अछग तत्व द्वी क्‍यों बताया जाता ९ 
खेत में अनाज के साथ उत्पन्न होने वाले घास का अछग वण्णन 
कोई नहीं करता । दूसरे, यदि निजरा के साथ पुण्य उत्पन्न होता 
है, तो पाप किध्षके साथ उत्पन्न होगा ९ जैसे पुण्य और पाप 
भिन्न गुण वाले साथी हैं, दोनों आभव-तत्त्व की पयौय हैं, उसी 
तरह संवर और निजरा भी . भिन्न गुण वाले साथी हैं. और वे 
सोक्ष:-तत्व का पयौय रूप हैं। इसलिए जब पुण्य की उत्पत्ति 
निजरा के साथ ही मानी जाती है, तो पाप की उश्पत्ति किसके 


साथ भानी जावेगी ९ फिर बेचारा पाप अक्रेछा और. स्व॒तन्त्र 
- क्यों उत्पन्न होगा ९ 

.._ तीखरी दछोछ और छीलिये। निजरा दो तरह की द्वोती दै, 
अकाम और सकाम | अकाम निजंरा तो बन्ध का ही कारण 


मानी जाती है, वह निजेरा ऐसी नहीं है जो नये,कर्म, का बन्ध-न 
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कराती हो । दूसरी सकाम निजेरा है। सकाम निजेरा सम्यगृ- 
दृष्टि ही कर सकता है, मिथ्या दृष्टि कर नहीं सकता। सकाम 
निजरा आत्मा को मोक्ष श्राप्त कराने वाली सानी गई है, और 
यदि मिथ्या दृष्टि भी सकाम निजरा कर सकता हो, और सकाम 
निजेरा करके मोक्ष प्राप्त कर सकता हो, तो फिर सम्यक्त्व व्यथ 
दो जावेगा । फिर सम्यक्त्व की कोई आवश्यकता द्वी न रहेगी । 


जब मिथ्यादृष्टि भी सकाम निजरा कर मोक्ष प्राप्त कर सकेगा, 
तब सम्यक्त्व की क्‍या कीमत रही ९ इसलिए सम्यगृदृष्टि ही 
सकाप्त, निजंरा कर सकता है। जीव सम्यग्दृष्टि तभी माना 
- ज्ञातां है जब कि निश्चय में तो दर्शन सप्तक यानी अनम्तानुब॒न्धी 
चौकड़ी एवं सिथ्यात्व मोदिनी, मिश्र मोहनीय तथा सम्यक्त्व 
मोदिनी इन सात प्रकृतियों का क्षयोपशम करे और व्यवद्दार में 
जीवा-जीवादि,नव-तत्ततों को सममे तथा देव गुरु धर्म का स्वरूप 
समझकर शुद्ध देव गुरु धर्स की श्रद्धान्‌ करे, तब सम्यक्त्व की 
प्राप्ति होती है। जहाँ तक स्रम्यक्त्व नहीं होता, सकाम निजरा 
' नहीं कर सकता। पुण--बन्ध तो पहिले से छगा कर तेरद्दवें 
शुणस्थान तक सभी जगद्द द्वोता है। जब आत्मा: एकेन्द्रिय 
अवस्था में होता है, वहाँ पर सम्यक्त्व तो द्ोता हो नहीं और 
सम्प्रकत्व॒बिनी सकाम निजरा नहीं, तब बिना निजेरा के पुण्य- 

3२ 
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प्रकृति कैसे बढ़ती है ? यदि पुण्य-प्रकृति का विकाश नहीं साना - 
जावे तो एकेन्द्रिय जोव, द्वीनिद्रय से पंचेन्द्रिय तक केसे पहुँचे ९ 
सम्यक्त्व तो पैचेन्द्रिय को ही प्राप्त होती है, चद्दाँ तक पुण्य- 
प्रकृति कैसे बंधे ? और सुनिये ! प्रथम गुणस्थान में बतेते हुए 
जीव को ११९७ प्रकृति का बन्ध बताया है, जहाँ ३९ पुण्य-प्रकृति 
हैं। वहाँ सकाम निजेरा तो है नहीं, फिर बिना सकाम लिजेरा 
के पुण्य-प्रकृति बंधी या नहीं ९ इसलिए यही मानना होगा कि 
पुण्य का उत्पादन निजरा के बिना भी हो सकता है ओर पुण्य 
रहित निजरा भी हो सकती है । यानी एकान्त रूप से पुण्य भी 
उत्पन्न होता है, और एकान्त रूप से निजरा भी द्वोती है। यदि 
पुण्य रहित निजरा का होना न माना जावेगा, तो उप्त दा में 
जीव को कभी मोक्ष हो ही नहीं सकृता। क्योंकि निजरा के 
साथ पुण्य को उत्पत्ति आवश्यक मानने पर जीव जैसे जैसे कम 
की निजरा करेगा, पैसे ही वेसे पुण्य उत्पन्न होता रहेगा और 
जब तक पुण्य तथा पाप दोनों ह्वी नहीं छूट जाते, तत्र तक मोक्ष 
नहीं हो सकता।. | 
मतलब यह हि तेरह-पन्थियों का यह कट्टना बिलकुछ गछत 
: है कि पुण्य तो निजंरा के साथ दी होगा है; निजरा के बिना 
पुण्य नहीं होता । इसके छिए तेरह-पन्‍न्थी छोग खेत के अनाज 
'और घास का जो उदाहरण देते हैं, उसी उदाहरण का उपयोग 
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हम भी करते हैं और कहद्दते हैं कि जिस तरह घास, खेत में 
अनाज के साथ आप ही उत्पन्न हो जाती है जौर कभी अनाज 
के न होने पर भी उत्पन्न होती है, तथा कभी केवछ घास दो 
उत्पन्न की ( थोई ) जाती है, उसी तरह पुण्य कभी निजरा के 
साथ भी त्पन्न होता है, कभी निजरा के बिना मी <स्‍्पन्न होता 
है, और कभी फ्रेवड पुण्य ही उत्पन्न किया जाता है। जिस 
प्रकार आवश्यकतानुसार घास भी उपादेय साना जाता है, उसी 
प्रकार आवश्यकतानुसार पुण्य भो थपादेय दे। जिस प्रकार 
आवश्यकता पूरी द्वो जाने पर घास फेंक दी जातो है, उसी प्रकार 
आवश्यकता पूरी हो जाने पर पुण्य भी त्याग दिया जाता है । 
परन्तु जिस प्रकार आवश्यकता दोने पर घास भी उगाई जाती है, 
घास की भी रक्षा की जाती है, उसी प्रकार आवश्यकता के छिए 
पुण्य भी उश्पन्न किया जाता है, और पुण्य की भी रक्षा की 
जांती है । 

. जिन छोगों के पास पश्यु अधिक द्वोते हैं, वे 'अनाज के 
उत्पादन की अपेक्षा घास के उत्पादन का अधिक प्रयत्न करते हैं | 
बल्कि कभी कभी तो बोये हुए अनाज का उपयोग भी घास के 
बदले करते हैं। उसो प्रकार जो छोग संसार व्यवद्धार में है, थे 
भी निजरा करने की अपेक्षा पुण्य का अधिक उत्पादन कर सकते 
हैं, और करते भी हैं। वही पुण्य भागे कभी निजेरा करने -में 
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सद्दायक दो जाता है। इसीलिए शास्त्र में नव प्रकार के पुण्य 
कहे गये हैं, जो दान द्वारा तथा मन, वचन, काय की शुभ 
प्रवृत्ति द्वारा उत्पन्न किये जाते हैं, तथा पुण्योत्पादन का आदेश 
रखने के छिए द्वी तीर्थंकर लोग दीक्षा लेने से पहले एक बष तक 
सोनेयों का दान देते हैं | 

तीथंकर छोग सोनेयों का जो दान देते हैं, वद्द दान साधु तो 
लेते द्वी नहीं हैं, असाध द्वी छेते हैं । यदि तीर्थंकरों के उस दान 
से पुण्य का उत्पन्न होना न माना जावेगा, तो फिर तरहद-पन्थियों 
की मान्यता के अन्लुस़तार उस दान को पाप सानना द्वोगा। क्याकि 
तेरह-पन्थियों की ये मान्यताएँ हम ऊपर बता चुके हें कि--- 

(१) अश्नती को दान देना पाप है ! 

(२ ) पुण्य से अनेरी ( दूसरी ) प्रकृति पाप की है । 

इन मान्यताओं के अनुसार तीथकरों द्वारा दिया गया दान 
पाप ठदृदरता है । छेकिन तेरह-पन्थियों का यह साहस भी नहीं 
होता कि तीथकरों द्वारा दिये गये दान को वे पाप कह डालें । 
इसलिए वे यह कद्दते हैं कि यह तो तोथकरों की रीति है? | 
-चुसरी बात यह कहते हैं. कि तीथंकर जो सोनैया दान देते हैं, 
- थे सोनेया देवताओं के .छाये हुए होते हैं। बहुत ठीक, परन्तु 
देवों के दिये हुए सोनेया या अन्य चीजों का दान करने से पाप 
तो नहीं होता न १ तब तो पुण्य दी होगा ९ क्‍योंकि जहाँ पुण्य 
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नहीं, वहाँ पाप मानते हो; तो जहाँ पाप नहीं, वहाँ पुण्य का होना 
क्यों न मानोगे ? यदि किसी आादमी को, देवों का, राजा का 
या वाप-दादा का या जमोन में गड़ा या पढ़ा हुआ, चहुतसा घन 
मिल ओर उसने लंगढ़ों, छलों, मिखारियों को बाँड दिया, 
अथवा अनाथाश्रस, अपंगाश्रम या पांजरापोल को दे दिया, तो 
आपकी दृष्टि में उस आदमी का यह दान पाप में रहा या पुण्य में ९ 
यदि तेरहपन्थी छोग ऐसे दान को पुण्य में मानें, तब तो 
फिर उन्हें साधु के सिवाय अन्य छोगों को दिये गये दान में पुण्य 
मानना दो पढ़ेगा; परन्तु तेरहपन्थी छोग, इस तरद्द के दान को 
पुण्य नहीं मानते, अपितु पाप मानते हैं। तब तीथकरों- द्वारा 
दिया गया दान, पाप क्‍यों नहीं रहा ? उसको पाप कहने में 
संकोच क्‍यों द्वोता है । 
तेरह-पन्‍्थी छोंग कद्दते हैं कि तीथकरों की दान देने को रीति 
है, इससे थे दान देते हैं। अतः उसमें पुण्य भी नहीं है और पाप 
भी नहीं है। इसी प्रकार राजा श्रेणिक ने अपने राज्य में किसी जोव 
को न मारने को घोषणा कराई थी, उसके लिए भीकहते हैं-- . 
श्रेणिक राजा पटहो फिरावियों यह तो जाणो हो 
मोठा राजाँ री रीत। भगवन्त न.सराह्ो तेहने तो किम 


आवे हो तिणरी परतीत । 
( 'अद्ुकम्पा ढाल ७ वां ) 
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जथोत्‌--श्रेणिक राजा ने जो अमारी घोषणा (जीव न मारने 
विषयक) कराई थी, वद्द तो बड़े राजाओं की रीति है। भगवान 
ने उस काय की सराहना नहीं की, तब उस कार्य को घम कैसे 
जाना जावे ९ 

इस तरद्द तीथकरों द्वारा दिये गये दान को और श्रेणिक 
राजा की जीव न मारने विषयक घोषणा को 'रोति! कह कर एक 
ओर निकाह देते हैं । ये काम 'रीति' से द्ोते हैं, इसछिए इंनमें 
न-धर्म मानते हैं, न पृण्य सानते हैं और पाप भी कहने की 
हिम्मत नहीं करते । परन्तु यदि “रीति! होने से द्वी तीथकरों 
द्वारा दिया गया दान, तथा श्रेणिक राजा द्वारा कराई गई घोषणा, 
धर्म, पुण्य या पाप तीनों में से किसी में नहीं है, तो फिर श्रावक 
का जिमाना, या विवादहोपछक्ष्य में भात, बरोठो ( भाव छड़की वाले 
की ओर से दीगई रसोई का नाम है और बरोठी छढ़के वाले की 
ओर से दीगई रखोई का 'नाम है ) शआ्रदि में एकान्त पाप कैसे दो 
सकता है ? क्‍योंकि ये काम भी तो 'रीति! के भनुसार ही किये 
जाते हैं। रीति के अनुसार दिया गया तीर्थंकर द्वारा दान और 
राजा श्रेणिक की घोषणा यदि पाप के अन्दर नहीं है, तो रोति 
के अनुसार कराये गये ज्ञाति भोजन, सम्बन्धी भोजन या सहधर्भी 
भोजन, पाप क्यों हैं ? और यदि (रीति? के कारण किये जाने 
पर भी इन कामों में पाप होता हे, तो तीथकरों द्वारा दिया गया 
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दान जोर राजा श्रेणिक द्वारा कराई गई घोषणा पाप क्यों नहीं हैं १ 
भात, बरोठी, स्गे-सम्बन्धी तथा श्रावक्र को जिमाने के सम्बन्ध 
में तो तेरह-पन्‍्थी कहते हैं-- 
छः काया जीवाँ ने जीव छू मारी ने सगा सयणं 
न्यात जिमावेजो । यह प्रत्यक्ष छे सावद्य संसार नो कामों 


तिण में धर्म बतावेजी । 
( 'अनकस्पा' ढाल & थीं ) 


अयोत्‌--छ: काय के जीवों कों जान से मारकर सम्बन्धी 
मित्र और न्यात को जिमाना अत्यक्ष द्वी पापपूर्ण जौर संसारबइद्धि 

का काम हैं, लेकिन कुगुरु छोग इस काम में भी घम बताते हैं । 
श्रावक्र ने मां हो माँ हो छः काय खबावे, छ! काय 
मारी ने जिमावे । यह जीव हिंसा रो राह खोटो,- तिण 

(े ७ ्््‌ 
माँ हो धर्म अनाये बेताब ॥ १ ॥ 

( 'अनुकस्पा' ढाल १४वीं ) 
' ख़्चें आधरणी ने भात वरोठी, अनेक आरम्भ कर 
न्‍्यात जिमाये। ये सव संसार तणा कंतेव्य छे, तिणं 


मां ही मूरख धर्म चतावे ॥ १० ॥ 
( 'अनकम्पा ढाल १३ दीं ) 


अ्रथीतू--श्रावक परस्पर छः काय के जीव खिलाते हैं, और 


( ९२ ) 

छः काथ के जीवों को मारकर जिमाते हैं। यद्द जीव-हिंसा का माग 
दी बुरा है, लेकिन अनाये लोग इसमें भी धर्म चताते हैं॥ १ ॥ 

रुपया खर्च कर अनेक आरम्भ करके अघरणी ( गर्भवती 
का आठवें या सातवें सास का उत्सव”) भात, बरोठी आदि न्याति 
वाले फो जिमाते हैं। ये सब संसार बढ़ाने के काम दें. ( यानी 
पाप दे, ) ढेकिन सूख छोग इनमें घम बताते हैं । 

इस तरह सम्पन्धी, स्लेही, स्वधर्मी ( श्रावक ) और न्याति 
को जिमाना तो 'रीति! के अनुसार होने पर भी तेरह-पन्‍्थी छोग 
पाप कहते हैं, फिर तीर्थड्वरों द्वारा दिये गये दान को और श्रेणिक 
की जीव हृत्या न करते की घोषणा को पाप क्यों नहीं कहते १ 
जब ये सभी काम रीति के अनुसार हैँ, तंब एक पाप हो, और 
दूसरा पाप नहीं, इसका क्‍या अथ ९ यह तो स्पष्ट ही जनता को 
 घोखे में डालता है । 

साधुओं के सिवा अन्य छोगों को दिया गया दान, तथा 
मित्र, ख्लेंही, सम्बन्धी, ज्ञाति आदि को भोजन कराना - एकान्त 
पाप नहीं है, यह दम अगले प्रकरण में बतावेंगे। यहाँ तो केवड 
इतना द्वी बताना इृष्ट है कि तेरह-पन्‍्थी छोग, अलुकम्पा दान के 
दुश्मन बनकर किस तरह छोगों को चक्कर में डाछते हैं, और 
फिस तरह कहीं कुछ तथा कहीं कुछ मानते हैं । 


दान करना पाप नहीं हे 


. ““““#जॉव#3४२52नबनफ..... 


यद्यपि दया और दान जैन धमम के प्राण हैं। किसी भी मरते 
हुए जीव को बचाना ओर किसी नंगे भूखे या कष्ट पाते हुए का 
कष्ट मिटाना न तो पाप है, और न इन तेरह-पतन्थियों के सिवा कोई 
पाप मानता ही है, इस छिए इनको सिद्ध करने हेतु कोई भी प्रयत्न 
करना सूर्य को दोपक बताने के प्रयत्न फे समान व्यर्थ है। फिर 
भी तेरह-पन्थो साधु भपनी कुयुक्तियों से भोले छोगों के हृदय 
'में यह ठसाने का प्रयत्न करते हैं. कि किसी मरते हुए जीव को 
बर्धाना, श्रथवा साधुओं के सिवा अन्य किसी को कुछ देना, पाप 
है। लेकिन उनका यह कथन शास्त्र के भी विरुद्ध है, भर व्यवद्दार 
के भी विरुद्ध है । 
साधु के सिवा अन्य छोगों को दान देना अथवा प्िन्न, 
सम्बन्धी, स्वधर्मी आदि को खिछाना-पिछाना पाप है, यह सिद्ध 
करने के छिए तेरह-पन्‍्थी छोग आनन्द श्रावक्र का उदाहरण सामने 
_ रखते हैं, कि देखो आनन्द श्रावक ने भगवान मद्दावीर के:सामने 
यह. प्रतिज्ञा की थी, कि.में श्रमण व निम्रन्थ के सिवाय और 
३३ 


है 


( ९४ ) 


किसी को आहार पानी न दूँगा, न इनका स्वागत सल्कार ही करूँगा 
आदि। ऐसा उदादरण देकर तेरह-पन्यी छोग इस पर से यह दढीछ 
करते हैं, कि यदि साधु फे सिवाय अन्य छोगों को दान देना ठया 
खिलाना-पिछाना या स्वागत सत्कार करना पाप न द्वोता, तो 
आनन्द श्रावक ऐसा अभिग्रद् क्‍यों छेता ९? और भगवान महद्दावोर 
ऐसा अभिम्रह क्‍यों कराते ९ झ्वादि | 

इस तरह जानन्द प्रावक के अभिपम्रह के नाम से साधु के 
सिवाय अन्य छोगों को दान देना पाप बताते हैं। यद्यपि आनन्द 
श्रावक ने ज्ञो अभिम्रह लिया था, .वह श्रन्य युयिक साधुनरों को 
गुरु चुद्धि से दान देने के विपय में डी लिया था, ऐसा तेरह- 
पन्थियों के सिवाय वे सभी जैन मानते ह-जो उपासक दशांग 
सूत्र को मानने वाले हैं, परन्तु यह बात तेरह-पन्थियों को 
स्वीकार नहीं हे । वे इस सम्बन्ध में बहुतसी दछोरें करते हैं, 
और कहते हैं. क्रि आनन्द श्रावक का अभिग्रद साधु के सिवाय 
सब के लिए था | ह ह 

हम इन दलीछों में अभी न पढ़ कर, आनन्द अभ्रावक के 
चरित्र से ही यह सिद्ध करते हैँ. कि साधु के सिवाय अन्‍य ढोमगों 
को दान देना या मित्र, ज्ञाति, कुटुम्ची, स्वजन, सम्बन्धी जाएि 
को खिलाना-पिछाना या देना लेनां पाप नहीं है। दृम-जो कुछ 
'फहेंगे,, उससे यह भी स्पष्ट हो जावेगा कि वास्तव सें आलन्द 


( ९५ 


श्रावक ने जो अभिम्नह किया था, बहू लि क चल नी था 
किन्तु केचछ अन्य युथिक कल देने आदि के विषय 
में ही था और वह भी फेवछ गुरु बुद्धि सेघे [४ 

आप आनन्द श्रावक के चरित्र को देखिय। “ किसी समय 
भाधी रात के पश्चात्‌ घर्म जागरणा करते हुए जानन्‍द श्रावक ने 
“इस प्रकार का भध्यवसाय ( विचार ) और मनोगत संकल्प किया 
कि मैं इस वारिज्य प्राम नगर के बहुत से राज्याधिकारी एवं समस्त 
कुटुम्ब के लिए आधार भूत हैँ, इस कारण उनके कामों में पढ़ने 
से में, भगवान मद्दावीर के पा से जो घर्म स्वीकार किया है, 
उस धर्म को पूरी तरह पालने में समर्थ नहीं हूँ। इस ढिए में 
कछ सूर्योदय होने पर बहुतसा असन पान खाद्य भौर स्वाद्य 
( भोजन, पेय, उपभोजन और स्वाद्य ) निपजाकर मेरे मिन्र 
ज्ञाति आदि को जिमा कर तथा मित्र ज्ञाति ओर बड़े पुत्र को 
सम्मति लेकर, कोलाक सन्निविश की पोषघशाछा में भगवान महदा- 
वीर से स्वीकृत धर्म का पाछन करता हुभा विचरूँगा। इस तरह 
निश्चय करके आनन्द आवक ने सूर्योदय होने पर धहुतसी खाने- 
पीने जादि की सामग्री धनवाई, भौर मित्र ज्ञाति तथा नगर के 
छोगों को बुलाकर उनको खिलाया-पिछाया, तथा पुष्प-चस्ध आदि 
से उन सब का सत्कार सम्मान किया। फिर उन्त सब के सामने 
अपने बढ़े पुत्र को घुछाकर उससे कहट्दा, कि द्वे पुत्र! जिस पकार 


( ५९६ ) 
में वाणिज्य ग्राम में बहुतों के छिए, राजादि के लिए तथा कुटुम्ब 
के लिए श्राधार द्वोकर रहता था, उसी तरह तुम भी सब के लिए 
आधार द्वोकर रहना | ”” 


आननद्‌ श्रावक के लिए जो पाठ ऊपर दिया गया है, उसको 
सू्र में-पूण सेठ का उदाहरण देकर संक्षिप्त कर दिया है। इस पाठ 
से स्पष्ट है. कि आनन्द श्रावक ने धर्म जागरण करते हुए खान- 
पानादि की सामग्री बनवा कर ज्लाति के छोग ओर मिन्नादि को 
भोजन कराते का संकरप किया था। उस संकरप के अनुसार 
आनन्द श्रावक ने सबेरे चहुतसो खान-पान जादि की सामप्री 
बनवाई, तथा प्रित्र ज्ञाति और नगर के छोगों को भोजन कराकर 
उनको पुष्प-वस्मादि अपंण कर उनका सत्कार सम्प्रान भी किया । 


अभिप्नह के-पाठ से इस पाठ का मिछान फरने से स्पष्ट है कि 
आनन्द आवका का अभिश्रह साधु के सिधाय सबके लिए नहीं था, 
किन्तु केवछ अन्य तीर्थी साधुओं के ढिए द्वी था, जौर वह भी 
गुरु बुद्धि पूचंक दान देने तथा सत्कार सम्मान करने के लिए। 
यदि आनन्द का अभिप्रहद सभी के लिए होता, तो आनन्द मित्र, 
ज्ञातिं ओर नगर के छोगों के छिए भोजनादि बनवा करं उनको 
जिमाता क्‍यों, उनका सत्कार सम्मान क्‍यों करता, तथा उन्हें बस्त- 
पुष्पादि क्‍यों देता ९ 


( ९७, ) 


आनन्द श्रावक का यह काय उसके द्वारा रखे गये किसी 
आगार के अन्तंगत भी नहीं आता है। क्‍योंकि उसने सब को 
भोजन कराने आदि विषयक जो निश्चय किया था, पह्द अपने 
मन से ही किया था, ऐसा शास्त्रका स्पष्ट पाठं है। उससे 
राजा गण, बढवान, गुरुजत त्रादि किसी ने भी यह नहीं कहा 
था कि तुम सब को भोजन कराओ या बख्रादि दो। 


आनन्द श्रावक ने भपने इस काये के छिए कोई प्रायश्रित्त 
भी नहीं लिया था। और तो कया, उसने सबको खिलाने का जो 
निश्चय किया था, वद्द भी घर्म जागरणा करते हुए। यदि घुरजत्त 
भादि किसी को खिलाना अथवा किसी को कुछ देना पाप होता, 
तो आनन्द श्रावक ऐसा पाप क्यों करता ? उसने यद्द कार्य भूछ 
से किया हो, ऐसा भी नहीं है। क्योंकि शास्र का यद्द पाठ स्पष्ट 
है कि आनन्द श्रावक ने जो ब्रत छिये थे, या जो ग्रतिज्ञा की थी 
उनका अर्थ भी भगवान से समझ छिया था। 


यदि तेरह-पन्थियों के कथनाहुसार मित्र, श्ञाति सम्बन्धी 
आदि को खिलाना-पिलाना या देना पाप द्वोता तो आनन्द श्रावक 
के छिए ऐसा फोई कारण न था; जो वह ऐसा पाप करता क्योंकि 
आनन्द श्रावक्र ने यह कार्य विशेष निवृत्ति बढ़ाते समय शआ्रवकपने 
में किया था। इस प्रकार इस पाठ से सिद्ध है कि--- 


( ५6: ) ै 
9 (१,) आनन्द श्रावक ने जो अमिप्रह किया था, वह अन्य - 
तीर्थी साधुओं को गुरु बुद्धि से देने के विषय में द्वी था । साधुणों 
के सिवाय और किसी को भोजन कराना या कुछ देना पाप है, 
इस दृष्टि से आनन्द का अभिम्नह् नहीं था। 


(२ ) मित्र, स्नेही, जश्ञाति तथा श्रन्य छोगों को खिछाना- 
पिछाना था वस्मादि देना पाप नहीं है। यदि पाप होता, तो आनन्द 
श्रावक यह पाप क्यों करता, जब कि वह विशेष नियृति करने 
जा रदह्दा था। और अभिम्नद भंग .करके करता तो विराघक 
साना, जाता आछोचना भी करता, सो कुछ भी अधिकार 
उपासक-बशांग में नहीं है । 


आनन्द श्रांवक के छिए यह वात भो ध्यान सें रखने योग्य 
है कि आनन्द श्रावक सब के छिए आधार भूत था। आनन्द 
श्रावक के वणन में यद््‌ बात कई बार थाई है कि आनन्द श्रावक 
सब के छिए आधार था और णोननद्‌ श्रावक ने अपने छड़के से 
भी यही कह्दा था, कि.तुम भी सबके छिए भाघार होकर विचरना। 
कोई भी आ्रादमी किसी के छिए तभी:आधार हो सकता है, जब दि 
बह आधार बना हुआ व्यक्ति आधिय व्यक्ति के प्रति -उदारता पू्ण 
व्यवहार रखे, और आधेय व्यक्ति को समय २ पर कुछ देता-भी 
रहे, उनका कष्ट भी मिदाता रहे! बिना ऐसा किये कोई भी व्यक्ति 


( ९५ ) 


किसी के लिए आधार कैसे माना जा सकता है ९ आनन्द में ये , 
सभी बातें थीं, तभी तो बह सब के लिए. आधार भूत था । 
तेरह-पन्‍्थी छोग इन सभी बातों को पाप मानते हैं। परन्तु 
यदि ये बातें पाप होती, तो आनन्द श्रावक इन सब बातों का भी 
त्याग कर देता। छेकिन आनन्द श्रावक जब तक संसार व्यवद्दार में 
रहा, तब तक सब के लिए आधार बना रहा, जोर संसार व्यवहार 
से निवृत्त होते समय उसने अपने लड़के को भी यही शिक्ता दी कि 
सब के लिए आधार बनकर रहना। इससे रंपष्ट है, कि आधांर 
घनने के लिए, आनन्द में दूसरे को सह।यता करना, दूसरे रा दुःख 
मिटाना और दूसरे के प्रति उदारता पूण व्यवहार रखने भादि जो 
बातें थीं, वे बातें पाप रूप -नहीं थीं, किन्तु पुण्य रूंप ही थीं । 
तेरह-पन्थियों की मान्यतानुसार तो दाम लेकर असंयति 
का पोषण करना, पन्द्रह्द कमौदानों में का एक कमौदान है, यांनी 
जनाचरणीय पाप है, और बिना दाम छिये भी असंयति कां पोषण 
करना पाप है ( जैसा कि हम पिछले कुपात्र सुपान्न के प्रकरण में 
तेरह-पन्थियों द्वारा शासत्न के गलत अथ करने के उदादरणों में बत्ता 
-चुके हैं )। लेकिन: यदि तेरंह-पन्थियों का यद्द कथन संद्दी द्वोतां, 
तो आनन्द श्रावंक ऐसे पाप क्‍यों करता ९ 
' आनन्द श्रावक के विषय में एक बात यह भी ध्यान में रखने 
की है, कि आनन्द श्रावक ने  मिन्न ज्ञाति आदि को भोजन कराने 
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का जो निश्चय किया था, वह घर्म जागरणा करते हुए । यदि इस - 
तरह फा विचार पाप होता, तो शासत्रकार यह छिखते कि धर्म 
जागरणा करते हुए उसको इस तरह का पाप पूण विचार हुआ । 
'उसके विचार को धर्म जागरणा के ह्वी अन्तर्गत न मानते। 
' - आनन्द श्रावक के चरित्र से तेरह-पन्थियों का यह कथन तो 
झू5 ही ठहरता है कि श्रावक, सम्बन्धी और न्याति गोति आदि को 
खिलाना पाप है। यदि तेरह-पन्थियों का कथन सद्दी माना जावे, 
तो उसके साथ यह सानना होगा, कि आनन्द श्राबक ने अपनी 
पतिक्षा तोड़ी थी। क्योंकि हम यहू बता चुके हैं कि आनन्द 
आवक ने सब को खिलाने पिढ़ाने आदि का जो निश्चय किया था, 
तथा सबको जो खिलाया पिछाया था, वह किसी भी आगार के 
अन्तगत नहीं जाता है। और आनन्द श्रावक ने जपना कोई ब्रत 
अमिग्रह तोड़ा हो, ऐसा शास्त्र में कोई पाठ भी नहीं है। इसबिए 
इस सम्बन्ध में तेरह-पन्थियों की कोई भी दल्ीड सस्य नहीं 
-ठद्दरती है । ह 
साधु के सिवाय अन्य छोगों को दान देना पाप नहीं है, यह 
सिद्ध करने के लिए हम एक दूसरा शास्त्रीय प्रमाण भी देते हैं-। 
राय प्रसेणी” सूत्र में राजा प्रदेशो का बणन भाया है। राजा अदेशी 
पहिले भास्तिक था। नास्तिक होने फे कारण, चह किसी को दान 
दे, यह सम्भव नहीं है; बल्कि यही सम्भव है, कि वह दूसरे के 
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पास जो कुछ हो, वही छीन ले। परन्तु केशी भ्रमण का उपदेश 
सुन कर उसने केशी स्वामी के सामने यह प्रतिज्ञा की कि-- 


: अहं ण॑ सेयंविया पामोक्‍्खाईं सत्तग्गाम सहस्साई 
चत्तारि भागे करिस्सामि। एगे भागे वल वाहणस्स दल 
इस्सापि, पगे भागे कोद्ागारे दलइस्सामि, एगे भागे अन्ते- 
उरस्स दलइस्तामि, एगेण भागेणं महइ महालिय कुटागार 
साल करिस्सामि। तत्थणं वहु हिं पुरिसेहिं दिण्णभत्ति 
भत्तवेयणेहिं विडउल असर्ण पाणं खाइम॑ साइम॑ उचकक्‍्ख- 
टढावेचा वहुणं समण माहण भिक्‍खुयाणं॑ पंथि पहियाणय 
परिभोये माणे वहुद़िं सील्वय, पत्चक्‍्खाणं पोसहोववा्सेहिं 
जाव विदरिस्सामि | 


अयथीत-- मे इवेताम्बिका मगरी भ्रश्नति सात दज्ञार प्रार्मों को 
( थानी सेरे राब्य को ) चार भागों में घॉटकर एक भाग बल वाहन 
( फौज़ बग्रेरा ) के लिए दूँगा, एक भाग खजाने के छिए दूँगा, 
एक भाग अन्तःपुर फे छिए दूँगा और एक भाग से एक बहुत 
बढ़ी दानशाढा बनवा कर, उसमें बहुतसे नौकर रखकर, बहुतसा 
अ्रशन पान खाद्य स्वाद ( खाने पीने के पदार्थ ) बनवा कर श्रमण 
( साधु ), माहन ( त्राक्षण या श्रावक ), भिक्लुक और सागे चलते 

]४ 
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हुए छोगों को खिढाता पिछाता हुआ, शीछ त्रत भत्याध्यान 
पौषधोपवास करता हुआ विचरूँगा | 
इस शास्त्र पाठ से भी सिद्ध है कि साधु के सिवाय णन्य छोगों 
को दान देना एकान्त पाप नहीं है। इसो प्रकार साधुओं के छिए 
भी दीन-दुःखो मिक्षुक जादि फो दान देने के लिए उपदेश देना, 
पाप नहीं है। यदि साधु के सिवाय अन्य डोगों को दान देनां, 
देने का उपदेश देना एकान्त पाप होता, तो केशी श्रमण राजा 
प्रदेशी को दान देने के लिए उपदेश द्वी फैसे देते भौर राजा 
प्रदेशी, श्रावक बनने के पश्चात्‌ सब को दान देने के लिए दानशाढा 
बनवाने की फेशी स्वामी फे सामने अतिज्ञा ही क्‍यों करता ९ यह 
बात तो थोड़ी बुद्धि वाठा भी समझ सकता है कि जो प्रदेशी 
राजा नास्तिक था, दान-पुण्य, भत्मा-परमात्मा या साधु भिक्षुक 
आदि किसी को मानता द्वी न था, उसकी यदि केशो श्रमण ने दान 
देने का निषेघ कर दिया होता, तो वह दानशाहा विषयक योजना 
केसे बनाता, तथा वह योजना केशी श्रमण को क्यों सुनाता 
' इससे स्पष्ट हे, कि -- 5 

( १ ) दीन-दुःखी भिखारी भादि को दान देना पकान्त 
पाप नहीं है| 

( २ ) साधु का इस विषयक उपदेश देना भी एकान्त पाप 
'नहीं है, किन्तु इस. विषय परत्वे निषेध करना द्वी पाप है । 


( १०३ ) 


यहाँ पर तेरह-पन्‍्थी छोगे एक दलील देते है। उस दलीछ का 
उत्तर देना मी आवश्यक है। तेरह-पन्‍न्थी छोग कट्टते है. कि राजा 
प्रदेशी की दानशाढा खोलने विषयक भ्रतिज्ञा सुनकर भी केशी 
श्रमण भौन ही रहे । केशी श्रमण कुछ बोले. नहीं, मौन रहे, इस 
छिए राजा भ्रदेशी का दानशांछडा खोछना पाप है। क्या ही मजेदार 
दृढ़ील है? इस दलील के अनुसार जिस बात को सुनकर साधु चुप 
रहे, वह बात पाप में ही मानी जावेगी। परन्तु राजा प्रदेशी ने 
दानशाला की बात कंहते हुए यह भी कह्दा था कि में शी प्रत्या- 
ख्यान और पौषध उपवास करता हुआ विचरूँगा' । राजा भरदेशी 
के इस कथन को सुत्कर भी फेशी मुनि कुछ नहीं बोढे थे | इस 
हिए कया शीछ प्रत्याल्यान और पौषध उपवास भी पाप है 
केशी मुनि के न बोलने पर भी यदि शीछ अ्रत्यास्यान और पौषध 
उपवास पाप नहीं हैं, वो दानशाला खुलवाना तथा दान देना द्वी पाप 
क्‍यों हो जावेगा? और यदि साधु के सिवाय अन्य छोगों को दना 
पापं थां, तो केशी श्रमण ने राजा प्रदेशी के दानशाठा खोलने 
विषयक विचार की निन्दा क्‍यों नहीं की थी? यदि यहद्द कहा 
ज्ञाने किं दानशालों! खोछने विषयक विचार की निन्दा करने से 
बहुत से छोगों को श्रन्तराय छगती, तो तेरद-प न्थियों का यह्‌ 
कथन, उन्हीं के कथन के विरुद्ध होगा। तेरह-पन्थी लोग 
“अ्म-विध्व॑सन! प्रष्ट-५१-५२ में स्पष्ट कद्दते हैं, कि-- 
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वरतेपान काले देतो लेतो देखी पाप कह्माँ अन्तराय 
लागे। अने उपदेश में हुवे जिसा फल वतायां अन्तराय 
छागे नहीं। अनेक ठामे असंयतों ने दान देवे तेहना 
कडुआ फल उपदेश में श्री तीथंडर देवे कह्ना छे। ते 
भणी उपदेश में पाप कह्याँ अन्तराय छागे नहीं। उपदेश 
में छे जिसा फल वतायां अन्तराय छागे तो मिथ्या दृष्टि रो 
सम्यगृदष्टि किम हुवे। धर्म अधर्म री ओलछखना किम 
आबे, ओछूखणा तो साधु री वताईज आवे डे! 

अथौत्‌--वर्तेमान फाछ में देता छेता देख कर पाप कहने से 
अन्तराय लगती है, परन्तु उपदेश में जेसा फल हो चेसा फछ बताने 
से अन्तराय नहीं लछगती। उपदेश में तो तीथंछूरों ने अनेक जगइ 
असंयति को दान देने का कट्ु फछ कहा है। इसलिए भस॑यति 
फो दान देना पाप है, ऐसा उपदेश में कद्दने से अन्तराय नहीं 
छगती । यदि उपदेश में भधंयति को दान देने का कठु फछ 
बताने से अन्तराय छगती द्वो, तो मिथ्या-दृष्टि व्यक्ति सम्यस्दृष्टि 
केसे हो सकता है ? घर अधर् की पहचान कैसे हो सकती है 
धर अधस की पदचान तो साधु के बताने से ही जानी जाती है | 

तेरह-पन्थियों के इस कथनानुसार राजा प्रदेशी के- दानशाढा 
सखोडने विषयक विचार को पाप बताने में .फेशी श्रमण को किसी 


६ १०५ ) 


भो तरह की बाधा नहीं श्राती थी। क्योंकि फेशी भ्रमण के 
सामने राजा प्रदेशोी, फिसी को छुछ पे नहीं रहा था, इसलिए 
केशी श्रमण उपदेक्ष में राजा प्रदेशी को यह कह सकते थे, कि--- 
तिरा दानशाला खोलकर सबको दान देने का विचार 
पापपृण्ण हैं ।! | 

यदि साधुओं के सिवाय अन्य छोगों को दान देना पाप है, 
कोर फिर भी केशोी श्रमण ने इस पाप-काय फी पद्तचान शाजा 
प्रदेशी को नहीं कराई, इस पाप का फछ राजा प्रदेशों को नहीं 
बत्ताया, तो उस दशा में फेशी श्रमण अपने कतंव्य से पतित माने 
जावेंगे। क्‍योंकि तेरह-पन्थी रवय॑ कद्ठते हैं कि-यदि उपदेश में 
अदंयति को दान देने का कटु फछ बताने से भन्तराय छगती हो, 
तो मिथ्या दृष्टि व्यक्ति सम्यग्टष्टि केसे हो सकता है ? और 
धर्म अधरम की पदहिचान फैस हो सकती है? घम जधर्म की 
पहचान वो साधु के बवाने से द्वो जानो जाती है ।” इसके 
अनुसार केशी श्रमण का कतव्य था कि राजा श्रदेशी दानंशाछा 
खोटकर सबको दान देने का भिथ्यात्व और .पप पूर्ण जो काय 
करना भाधता था और अन्ततः शास्त्र के पाठानुसार जिस काय 
को राजा अदेशी ने शीघ्र कर द्वी डाढा--दानशाडा ख़ुछवांई द्वी-- 
रस कार्य से राज! प्रदेशी को रोकते, उस कार्य का कट्ठु फल 
बताते, तथा राजा श्रदेशी को धर्म अधम की पहचान कराते- 
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." .. केशी श्रमण ने यह सब नहीं किया, इसछिए तेरह-पन्थियों की 
इृष्टि में फेशी भ्रमण, कतंव्य से भ्रष्ट हुए । लेकिन केशी श्रमण 
कर्तव्य अष्ट थे, ऐसा तेरह-पन्‍्धी भी कद्दते या मानते नहीं हैं। 
ऐसी द्षा में तेरह-पन्थियों की यद्ट दडील कोई कोमत नहीं रखती, 
कि राजा परदेशी का दानशाछा विषयक कथन सुनकर केशी श्रमण 
कुछ नहीं धोले थे; ओर इसकिए राजा प्रदेशी का दानशाढा 
खोढना पाप था | । 

केशी श्रमण के न बोलने से, ओर फेशो भ्रमण ने दानशाढा 
विषयक राजा प्रदेशों के विचार की सराहुना नहीं की थी, इससे 
यदि राजा-प्रदेशी का दानशाढा खोलना पाप है, तो आनन्द 
श्रावक का ब्रत भभिमद भादि स्वीकार करना भी पाप हो जावेगा। 
क्योंकि आनन्द श्रावक ने अन्य यूथिक साधओों को दान सम्मान 
लादि न देने तथा श्रपण निम्रन्थ को भोजन पानो श्राढ़ि देने 
विषयक जो अभिप्रह भगवान महावीर के सामने किया था, उस 
अभिप्रह के करने पर भो भगवान महावीर कुछ नहीं बोले थे।. . 

भगवान महावीर ने आनन्द श्रावक के अभिगम्रदद की सराहना 
नहीं फी,थी | इसलिए तेरह-पन्‍न्थी छोग जिस तरह आनन्द आ्रावक 
के अ्भिमह का अथ साधु के सिवाय अन्य सभी को न-देना 
करते: हैं, उसी तरह स धओं को देना भी पाप ठहरेगा क्‍योंकि 
भगवान ने दोनों दी की सराहना नहीं की थी। इसहकिए तेरद- 
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पन्‍्यी छोग़ ऐसा मानते नहीं हैं। अतः केशी श्रमण ने राजा अदेशी 
के दानशाठा विषयक विचार का-सम्थन नहीं किया था, इसछिए 
राजा प्रदेशी का वद्द काय पाप द्वी था, ऐसी तेरह-पन्थियों की 
दृढ्ोल छोगों को केवल भ्रम में डालने के छिए ही है। अपना 
उद्देश्य पुरा करने के वास्ते, व्यय की दृढील है । इसमें तथ्य 
बिल्कुल नहीं है । 


सारांश यह कि साध के सिवाय अन्य छोगों को दान:देना 
पाप नहीं है । यह बात तीथछूुरों का दान देना भी सिंद्ध-करता 
है, और ऊपर शास्त्र के जो दो प्रमाण दिये गये हैं, उनसे भी 
सिद्ध है । 


तेरह-पन्थियों को एक दलीऊ और है। वे अपनी “अलुकस्पा/ 
की बारहवीं ढाल में कद्दते हैं. कि यदि सोनेया, घन-घान्य भादि 
श्रसंयति छोगों को देने में, तथा मरते हुए श्रस॑यति जीवों को 
बचाने में धम होता, तो भगवान मद्दावीर की प्रथम वाणी निष्फेड 
क्यों जाती १ देवता छोग छोगों को सोनेया, घन-घान्य, रत्न 
भादि देकर, तथा समुद्र में मरती हुईं मछलियों को वचाकर 
भगवान महावीर की वणी सफर करते । इस सारी. ढाछ में 
उन्होंने देवताओों का ही उदाहरण डिया है। उनका थोड़ासा 
कथन उदाहरण के तौर पर यहाँ दिया जाता है--- सी 
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जो जीव वचाया धर्म हुए, ओ तो देवता रे आसानजी। . 
अनन्त जीव वचाय ने वाणी सफल करता देव आनजी | 
असंयति जीव पचावियाँ वे असंयति ने दिया दानजी। 
इम करता वीर वाणी सफरटी हुए ओं तो देवता रे आसानजी | 


श्रथौत--यदि जीव बचाने में धर्म होता, तो यह काय तो 
देवता्ों के लिए सरल था। देवता भनन्त जीवों को बचाकर 
भगवात महावीर की वाणी सफछ कर देते । अप्ंयति जीव को 
बचाने और असंयति जीव को दान देने से यदि सगवान मह्दावीर 
फी वाणी सफछ हो सकती, तो ये फाय देवता्ों के हिए आसान 
थे। देवता, इन कामों को करके घमं फे आचरण द्वारा भगवान _ 
महावीर की वाणी सफल कर सकते थे । 


परन्तु उन छोर्गों फो यद््‌ मालूम नहीं है कि भगवान मद्दाबीर 
की प्रथम घाणी खाड़ी क्यों गई ९ भगवान महावीर को जिस 
समय केवछ ज्ञान उत्पन्न हुआ, पह सन्ध्या फा समय था, भौर 
जंग था । भगवान ने केवछ ज्ञान होते ही वाणी फरमाई-- 
उस समय मनुष्य मनुष्यणो और तियेच तिर्चणी नहीं ये। 
'इसलिए जेसा कि भगवान ने धर्म के दो भेद करके आंगार और 
अणगार घम का श्रतिपादन किया, उस त्याग प्रत्याख्यान रूप 
चारित्र धमं को किसी ने अंगीकार नहीं किया था, इस अपेक्षा से 


( १०९ ) 


वाणी खाली गई मानी है, न कि दान पुण्य या जीवनरक्षा की 
जपेक्षा से। इस पर से आणी-रक्षा या दान देना निषिद्ध नहीं 
दो सकता। यह ७दाहरण दया दान उठाने की कुयुक्ति रूप है । 

यदि जो काम देवता नहीं करते, मनुष्यों के लिए भी वह 
काम्त करना निषिद्ध हे, पाप है, तो देवता छोग साधुभों को 
आहार पानी, वस्र पात्र आदि भी नहीं देते हैं । इसलिए मनुष्य 
के लिए भी साधु को आह्ार-पानी आदि देना निषिद्ध और पाप 
होगा । और यदि साध को देवता लोग आद्वार-पानी नहीं देते, 
तब्र भी मनुष्य के लिए साध को आहद्यार-पानी आदि देना पाप 
नहीं है, अपितु छाभग्रद ही है; तो किसी मरते हुए जीव को 
बचाना तथा दीन दुःखी श्रादि को दान देना भी पाप-केसे दो 
सकता है ९ जैन सिद्धान्त दीन दुःखी जीवों को दान देकर 
उनकी सहायता करने के वणन से भरे पढ़े हैं। भनेकों उदाहरण 
विद्यमान है । 





जीव बचाना पाप नहीं हे 


ब््च्वब्ञ/ पट हवा 





दान की ही तरद जीवों को घचाना पाप नहीं है, यह सिद्ध 
' करने का प्रयत्न भी सूे को दीपक से सिद्ध करने के प्रयत्न करने 
के समान है। क्योंकि जैन शांसन का प्राहुर्भाव मरते हुए जीवों - 
को बचाने के लिए ही है, यह बात प्रसिद्ध है। शार्त भी श्सी 
वात समथन करते हैं। 'श्री प्रश्न व्याइरण सुृत्न' में कहा है कि--- 
सव्व जग जीव रकखण दयद्वयाए पावयणण भगवया छुकदिये | 

अथात्‌ू--समसस्‍्त जगत के ज्ञीदों की रक्षा और दया के लिए 
ही भगवान ने प्रवचन छट्दा है । 

तेरह पन्‍थी छोग इस शासत्र पाठ के विषय में यह कहते हैं 
कि दया और रक्षा का अर्थ यही है कि किसी जीव को न सारना, 
लेकिन किसी भरते हुए जीव को बचा देना दया या अनुकस्पा नहीं 
है। यद्यपि तेरह-पन्थियों का यह भर्थ गलत है, थोड़ीसी भी 
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समझ वाढा जादमी जानता है, कि बचाने का नाम रक्षा है, 
व्यवहार में भी रक्षा शब्द इसी अथ्थ में अयुक्त द्वोता है, और टीका 
में भी रक्षा का अर्थ बचाना ही कहा गया है, फिर भी तेरह-पन्‍्थी 
छोग यह कह कर छोगों फो भ्रम में ढाल देते हैं, कि किसी को न 
मारना, यही दया या रक्षा है। किसी भरते हुए को बचाना दया 
या रक्ता नहीं है। उनका यह कथन केचछ छोगों को झुछावे में 
डाठकर अपने मत का प्रचार करने के छिए ही है । 

जैन शात्ष और जैन शासन प्रधानतः मरते हुए जीधों की 
रक्षा के लिए ही है। इस बात को अंग्रेज बिद्दान्‌ भी मानते 
हैं। इतिहासकज्लों का भी कथन है, कि जैन घम संसार में दुःख 
पाते हुए तथा भारे जाते हुए जीवों को त्राण देने के ढछिए ही है । 
बुद्धि से भी विचारा जा सकता है, यदि जैन घममं किसी मरते हुए 
प्राणी को बचाने में पाप मानता द्वोता, तो यदह्द अपने समकालीन 
प्रतिस्पर्दधी बौद्ध धर्म के सामने टिकता दो कैसे | 

इन सब बातों के सिवाय, शाख्रों में मरते हुए जोव को बचाने 
के छिए आदश रूप में अनेक उदाहरण भी पाये जाते हैं। जैसे-- 
भगवान जरिष्ट नेमि ने मारे जाने के छिए बन्द किये हुए बाड़े 
(पीजरे) में से पश्ञुओं को छुड़ाया थां, यह बात हम पहले कद्ट आये 
हैं। भगवान पाश्चनाथ ने भी आम में जछते हुए नाग को बचाया 
या और भगवान मद्दावोर ने भी यज्ञ में होने वाढी पश्च-दिंसा का 
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जबरदस्त विरोध करके उन जीचों का रक्तण कराया था। इसके 
सिवाय भगवान महावीर ने पेजों लेश्या से जछते हुए गोशाढक को 
घचाया था, इसका शाज् में स्पष्ट उद्ेज है। इस प्रकार तीन 
उदाहरण तो दीथंडूरों के ही हैं, जिनसे यह सिद्ध दे कि मरते हुए 
जीव को बचाना पाप नहीं है, अपितु जैन धर्म का मुख्य सिद्धान्त 
है। यदि मरते हुए जीव को बचाना पाप द्वोता तो तीयछुर भग- 
वान स्वयं यह पाप क्‍यों करते ९ 


देरह-पन्‍्थी छोग शात्र के इन तीनों प्रमाणों के लिए भी कुछ 
न छुछ दलील देकर छोगों को भुछावे में डालते ही हैं। भगवान 
अरिप्ट नमि के लिए कहते हैं, कि उन जीवों को हिंसा भगवान 
क्रिष्ट नेमि के निमित्त से हो रही थी, इसीसे भगवान अरिछ नेमि 
ने उन जीवों की हिंसा का पाप अपने छिए भाना और उस पाप को 
ढदला। भगवान मद्गावीर के लिए कट्टते हैं. कि गोशाढक को बचा 
कर भगवान महावीर ने भूछ को। तेरह-पन्थियों ने भगवान भरिष्ट 
नेमि और भगवान महावीर के जीव-रक्षा विषयक जादशों को 
मिटाने के छिए अपने भ्रन्थ 'श्रम विध्व॑सन में कई प्रष्ट के पृष्ट 
'छिखे हैं, और अनुकम्पा की ढाडों में दो तीन पूरी ढालें इसी 
विषय को लेकर की हें. कि भगवान महावीर ने ग्रोश्नाछक को 
बचाकर भयंकर भूछ की थी। इसी प्रकार भगवान पाश्चनाथ ' 
के लिए भी ऋद्दते हैं कि-- 
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नाग नागिनी हुंता वलता लकड़ा में, 
त्यांने पार्वनाथजी काढ्या कहे वारे | 
अग्नि में वलतां ने राख्या जीवता, 
पाणी अग्नि आदिक जीवां ने मारे | 


ओ उपकार संसार रो | 
( 'अनुकस्पा' ढाल ११ थीं ) 


अर्थात्‌--पागश्चेनाथजी ने भाग में जछते हुए नाग नागिन को 
धाहर निक्राह कर उनकों जीवित रखा, इस कार्य में भगवांन 
पार्चनाथजी ने आग और पानो फे जोबों की दिंसा की, इसलिए 
यह उपकार संसार का है, यानी पाप है ४3 


इस तरद्द तीनों दी तीर्थक्वर द्वारा स्थापित जीव-रक्षा विषयक 
आदर्श को तेर६-पन्‍्थी पाप में मानते है। इस सम्बन्ध में तेरह- 
पन्थियों की दलीलें व्यर्थसी हैं। इस सम्बन्धी उनकी दछोछों 
का खण्डन करने में पढ़ना, अपना समय नष्ट करना दे । उन्तको 
दलीलें, घुद्धि हीन और अपदू छोगों को चाहे भ्रम में डाछ सकें, 
परन्तु चुद्धिमान छोग भ्रम में नहीं पढ़ सकते | बुद्धिमानों के लिए 

७ यह बताया जा चुका है, कि तेरह पन्‍थी लोग 'संसार का उपकार' 
संसार में जन्म मरण कराने धारा पाप सानते हैं । 
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उनकी दलीडों का खण्ढन करने के लिए एक ही दढीढ काफी है, 
जो हम नीचे लिखते है । 


तीथेडरों को मतिज्ञान, श्रुतज्ञान और अवधिक्ञान ये तीन 
ज्ञान जन्म से ही दोते हैं। इसलिए इस काल के तेरह-पन्थी 
साधुओं की भपेज्षो उनका धार्मिक ज्ञान कम तो दो दही नहीं 
सकता | क्योंकि पूर्ण भ्रुत ज्ञान चौददद पूच-धारियों को ही द्वोता 
है, उन्हें दी सर्वाक्षर सन्निपाती कद्दते हैं। शेष सब श्रत ज्ञान से 
अपू्ण हैं। तेरह-पन्थी साधुरों में दो ज्ञान भी पूरे नहीं हैं । 
ऐसी दशा में भगवान तीथंइरों द्वारा किये गये जीव रक्षा के 
कार्मों को पाप या भूछ कद्दने क्री योग्यता तेरह-पन्थियों में कहाँ 
से आगई ९ 


. तेशह-पन्थियों की इस अनधिकार चेष्ठटा से वो जाना जाता 
है, कि तेरह-पन्थियों में तीथंडुरों से भी ज्यादा ज्ञान होना चादिए। 
परन्तु है श्रुतज्ञान को यथा तथ्य समझने की मति का दिवाला ! 
क्योंकि भगवान अरि४ट नेमि की भूछ उनके पीछे वाले कोई तीर्थह्डर 
ने जान सके, भगवान पाश्चेनाथ का पाप भगवान पाश्चनाथ स्वर्य॑ 
श्रथवा भगवान सद्दावीर न जान सके, भौर भगवान महद्दावीर की 
:गछूती भगवान मह|वीर को अन्त तक दिखाई न दी, लेकिन तेरह- 
पन्‍थी साधु तीनों तीथंड्धरों की भूछ भौर उनके पाप को समझ 
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गये। इसछिए तेरह-पन्थी तीथंडुरों से भी ज्यादा ज्ञानी ठहरे ! 
तीथट्टरों के भी शुरु ठहरे ! 


एक बात और है। भगवान श्ररिष्ट नेमि, भगवान पाश्चवनाथ 
या भगवान महावीर ने जो भूछ की थी, उन्हें भपनी उस भूल को 
स्वीकार करके जनवा को सावधान कर देना चाहिए था, कि मैंने 
यह मूछ की है, लेकिन तुम कोई इस तरह की भूछ मत करना | 
कम से कम उन आवकों को तो इस वात से परिचित कर ही देना 
चाहिए यथा, जिन शावकों ने भगवान तीथछुर के पास त्रत स्वीकार 
किये थे | 


तेरह-पत्यी छोगों के इस कथनानुसार कि-“घर्म भधम की 
पहचान साधु दी कराते हैं, |” मगवान महावीर का यह कतेव्य 
या, कि क्षावकों को जघम की पहचान कराने के छिए, श्रावकों को 
अतिचार थटाने के साथ ही साथ यह भी कह देते कि-क्िसी 
मरते हुए जीव को बचाना पाप है, अ्रतः इस पाप से भी बचना 
इसलिए तेरह-पन्यियों की मान्यतानुसार क्या भगवान महद्दावीर को 
कतेन्य से पतित मानना उचित होगा ? यह थात तो किसी भी 
जैन को स्वीकार नहीं हो सकती। इसलिए इसी निम्धय पर पहुँचा 





. + द्वेस्ी श्रम विध्यंसन' एष्ट ५०-५१ जिसका उद्धरण इम पिछले 
धकरण में दे छुके हैँ । 
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जाता है, छ़ि तेरह-पन्थियों की इस विपयक दलीलें झूठो हैं, &गों 
को भ्रम में डाढने के लिए हैं, और इस तरह छोगों के हृदय में 
से करुणा निकालने के लिए हैं। 
.._ जीव को बचाना पाप नहीं है, किन्तु अनुकूम्पा है; रक्ता है, 
यह ब'त ज्ञाता सूत्र में! मेघकुमार के अधिकार से भी सिद्ध है | 
जाता सूत्र में! कद्दा गया है कि भगवान महावीर ने मेघकुमार से 
स्पष्ट द्वी कद्दा था, कि-है मेघकुमार ! तूने हाथी के भव में 
ह प्राणभूत जीव सत्व की अनुकम्पा की थी, उस शशले की रक्षा 
के लिए तो बीस पहर तक पेर ऊँचा रखकर अपने शरीर का ही 
बलिदान कर दिया था; इसीसे समकित रत्न प्राप्त हुआ, संसार 
'परिमित हुवा, मनुष्य जन्म, राजसी वैभव भादि भ्राप्त हुवे और 
अन्त सें तू संयम ले सका। यदि जीव-रक्षा में पाप होता, शो 
' भगवान महावीर जीव-रक्षा का यह परिणाम क्यों बताते ( 
... मेघकुमार के उदाहरण के छिए भी तेरह-पन्‍थी छोग एक 
व्यथ की दाल करते हैं। वे कहते हैं कि-मेघकुमार ने द्वायो के 
'भव में शसले की नहीं मारा था, इसीसे उसको मलुष्य जन्म 
-झांदि मिलां, परन्तु द्वाथी-फे मण्डछ में जो बहुत से जावों ने आकर 
' श्ाश्रय छिया था, उससे तो हाथी को पाप द्वी छगा। समझ में 
: नहीं आता . कि तेरह-पन्‍्थी छोग यद्द दढीछ किस आधार पर खड़ी 
करते हैं। एक कवि ने कहा है-- | 
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अति रमणीये काव्ये पिशुनों दूषणमन्वेषयति । 

अति रमणीये वपुपि ब्रणमिच मक्षिका निकर$॥ 

अधथोत--णच्छे रमणीय काव्य में भी धूत छोग उसी प्रकार 
दोप को खोजा करते हैं, जिस प्रकार धहुत रमणीय शरीर में भी 
मक्खी फेवछ घाव द्वी खोजा करती है । 

इसके अनुसार सवज्ञों के प्रतिपादित करुणा से भरे हुए 
शांश्रों में भी तेरह-पन्‍्थी छोग फेवल पाप द्वी पाप” खोजा फरते 
हैं। ऐसा करने का कारण था तो उनका स्वभाव ही ऐसा है, अथवा 
उनकी अपने मत के प्रचार की स्वार्थ बुद्धि है। यदि ऐसा न 
होता, तो तेरह-पन्‍्थी छोग दया और दान में पाप सिद्ध करने के 
छिए महा-पुरुषों द्वारा छोड़े गये भादशों को विक्रत बनाने का 
प्रयत्न ही क्‍यों करते ९ 

यद्यपि तेरह-पन्थियों की मेघकुमार के चरित्र फे विषय में दी 
जानें वाडी दलोछ बिलछकुछ द्वी व्यथ है, फिर भी वेसमझ छोमों 
को भ्रम से बचाने के छिए हम उनकी दलीछ फा संक्तिप्त उत्तर 
देते हैं । 

शास्त्र में ऐसा कहीं नहीं आया है, कि द्ाथी ने एक शसल्े 
को नहीं मारा था, इसीसे उसको मलुष्य-जन्म आदि प्राप्त हुआ 
था। इसके छिये भगवान महद्दावीर ने स्पष्ट द्वी कष्दा है कि-- 

३६ 
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प्राणाणकम्पयाएं भूयाणुकम्पधाएं जोवाशुकम्पयाएं . 


सत्वाणकम्पयाए । 

अथीत्‌- प्राणी भूत जीव भौर सत्व की अलुकम्पा से तुमे 
सम्यक्त्व और मनुष्य जन्म आदि मिला । 

भगवान महावीर ने यह नहीं कहा, कि तेरे सण्हछ में दूसरे 
' जो जीव आकर रदे थे, उनके बचने से तुमे पाप हुआ। इसके 
सिवाय शास्त्र के पाठानुसार हाथी ने एक योजन का मण्डल बनाया 
था। उस एक योजन ( चार कोस ) के सण्डल में दावानछ से 
बचने के छिए इतने जीव आकर घुस गये थे कि कहीं थोड़ी भी 
जगद्द शेष नहीं रही थी। इसीस शशक् इधर उधर मारा सारा 


फिरता था, उसको बैठने को जगह न मिलो थी, भौर इतने ही में - 


हाथी ने अपना पेर खाज खनने को उठाया, उस खाढो जगह में 
शशक बेठ गया। 

बुद्धि से विचारने को वात है. कि द्वाथी के उस मण्डल में 
कितने जोीचं बचे द्वोंगे ? द्वाथी ने अपने मण्डल में उन असंख्य 
जीवों को आश्रय दिया, इस कारण तेरह-पन्थियों की मान्यता- 
नुसार तो द्वाथी को कितना पाप छयता चादिये। थोड़ी देर के 
लिये तेरह-पतन्थियों का यह कथन मान भी लें कि एक शसले 


को न मारने से ही, ह्वाथी को मेघकुमार का भव भ्राप्त हुआ था, ' 
तो इसके साथ ही यह भी मानना होगा, कि द्वाथी के मण्डढ में. 


जन 
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जो असंख्य जीव बचे थे, उनके बच जाने से हाथी को जो पाप 
हुआ था उसका टुष्परिणाम स्वरूप क्‍या फछ मिला? हाथी को 
पुण्य या घमम तो हुणा एक शसछे फे न सारने का और पाप हुआ 
असंख्य जीवों के बचने का। इस प्रकार घस या पुण्य की-भपेत्षा 
पाप ही अधिक हुआ। ऐसी दशा में हाथी को मेघकुमार का जन्म 
मिलने का क्या कारण था ९ | 

इसके सिवाय यदि ओर जीवों का बचना पाप द्वोता, तो 
सगवान मद्दावीर मेघकुमार से स्पष्ट कह देते कि तूने शसले 
को नहीं मारा यह तो तुमे धर्म या पुण्य हुआ, परन्तु अन्य 
जीवों को तूने अपने मण्डढ में आश्रय दिया, इसका तुमे पाप 
' हुआ, जिसका परिणाम तुमे इस प्रकार भोगना होगा। भगवान 
ने ऐसा न कह कर यह कहा, कि प्राणी भूत जीव सत्व फी 
अनुकम्पा से तुने सम्यकत्व प्राप्त किया, संखार परिमित किया 
यानी संसार का जन्म मरण घटाया। ऐसी दशा में तेरह-पन्थियों 
द्वात। इस विषयक की जाने वाडी दीछ बिलकुछरू व्यथ ही 
ठरती है। 

किसी मरते हुए जीव को बचाने में पांप सिद्ध फरने के छिए 
तेरह-पन्‍्थी छोग एक और द॒लील देते हैं। वे कद्दते हैं. कि किसी 
मरते हुवे को बचाने, या किसी प्यासे को पानी पिलाने या किसी 
को कष्ट मुक्त करने में अप्रि पानी आदिं के असंख्य स्थावेर जीवों 
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की. दिंसा होती है, इसलिए किसी मरते हुए को बचाना, पानी में 
डूबते हुए या आग में जछत्ते हुए को निकाछना था किसी प्यात्ते 
को पानी पिलछाना पाप है। जैसाक्ति वे भगवान पागश्थनाथ फे विषय 
में कद्दते हैं, कि भगवान पाश्चनाथ ने आग में जछते हुए नाय 
नागिती की बचाने में आग पानी के जीवों की हिंसा की थी, इस 
लिए उनका यह काय पाप था। 

इस प्रकार तेरह-पनन्‍्थी छोग, किसी की रक्षा में होने वाली 
स्थावर जीवों की हिंसा फो आगे लेकर जीव-रक्षा को पाप बताते 
हैं। लेकिन यदि जीव घचाने में होने चाडी इस तरह की हिंसा 
के कारण द्वी जीव को धचाना पाप हो जावेगा, तो फिर और भी 
बहुत से काम पाप में ठहरेंगे। इस सान्‍्यता के अनुसार--जैसाकि 
हस पहिले घता चुके हैं, साधु का पडेबन करना भी पाप होगा, 
साधु का रजोहरण रखना भी पाप होगा, साधु का दर्शन करना 
भी पाप होगा भौर यहाँ तक की तीथकुर का दशन करना भी पाप 
ठहरेगा। क्योंकि इन सभी कामों में प्रारम्भ में एकरेन्द्रिय जीवों 
की हिंसा होती ही है, बल्कि कभी कभी चन्नस जीवों की भी दिंसा 
हो जाती है। ह 

चलने फिरने में एकेन्द्रिय तथा त्रस जीव की हिंसा होती 
है, इस बात को मानने से कोई इन्कार नहीं कर सकता | 
यदि इस तरह की हिंखा के कारण दी मरते हुए जीव को बचाना, 
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या दुःखी जीव को दुःख मुक्त करना पाप है, तो फिर साधु और 
तीथंदुर का दशन करना भी पाप ठहदरेगा। और यदि आरम्मिक 
हिंसा के होने पर भी स्राधु के लिए प्रतिढ़ेखन करना, सांघु के 
लिए रजोहरण का उपयोग करना, और साधु तथा तीथंझुर का 
दृशन करना पाप नहीं है, तो फिर प्रारम्मिक हिंसा के कारण 
किसी मरते हुए जीव को बचाना अथवा किसी कष्ट पाते हुए जीव 
को कष्ट मुक्त करना पाप क्यों हो जावेगा ९ 

इन सब बातों पर विचार करने से स्पष्ट है कि किसी मरत 
हुए जीव को बचाना या किसी कष्ट पाते हुए जीव को कष्ट मुक्त 
करना पाप नहीं है। इन कार्मों को पाप बताने के छिए तेरह-पन्थी 
छोगों की समस्त दढीलें केवछ उन छोगों को श्रम्न में .डालकर 
अपने मत में छाने के लिए हैं, जो छोग शाखत्र को पूरी तरद्द जानते 
नहीं हैं, भथवा तेरह-पन्थियों की दछीलों का उत्तर देने की जिनमें 
क्षमता नहीं है । ह ;। 

तेरह-पन्‍्थी साधु कद्दते हैं, कि हम मारने वाले को पाप से 
धचाने के लिए उपदेश देते हैं, मरते हुए जीव को बचाने के छिए 
उपदेश नहीं देते। साधु का यही कततंव्य है, कि वह मारने वाले 
को पाप से बचाने के लिए ४पदेश दे, परन्तु मरने वाले की रक्षा 
: के लिए ,उपदेदा न दे। क्योंकि, मरने वाले की रक्षा, करना 
पाप है । 
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: यह तेरइ-पन्थ को उक्त कथन बिटकुछ झूठ और शास्त्र पिरुद्ध 
है, यह. सिद्ध करने के लिए हम एक ही -ऐसा भ्रमाण देते हैं, 
जिससे यह्द स्पष्ट दो जावेगा, कि साधु का कतंव्य मारने वाले तथा 
मरने वाले दोनों ही के कल्याण के लिए उपदेश देना है। इसी 
प्रकार श्रावक का भी कर्रूव्य है. कि वह मरते और कष्ट पाते हुए 
जीव को बचाने और कष्ट मुक्त करने का प्रयत्न करे | 

'राय असेणी' सूत्र में राजा प्रदेशी का वणन आया है। सूत्ना- 
नुसार, राजा प्रदेशी नात्तिक था। बह “आत्मा नहीं है! ऐसा 
सानता था। इस कारण घह अनेक द्विपद ( मनुष्य पत्नी आदि ), 
चौपद ( पशु आदि ), सूग पशु पत्ती और सरीसप ( साँव आदि 
बिना पाँव फे जीव ) को मार हालता था। ब्राह्मण मिक्षुक भादि की 
भीख भी छीन छेता था, तथा अपने समप्त राज्य को उसने बहुत 
दुखी कर रखा था। 

प्रदेशी राजा के चित्त नाम के प्रधान, ने जो बारह ब्रतधारी 
श्रावक था। राजा प्रदेशी द्वारा होते वाले अत्याचारों से जनता 
को बचाने के छिए केशी स्वामी से कद्दा, कि हे-देवानु प्रिय ! 
आप यदि राजा प्रदेशों को घर्म सुनावें, तो प्रदेशी राजा 
को, तथा ( उसके हाथ से मारे जाने वाले ) बहुत से द्विपद, 
चौपद, स्रग, पशु, पक्षो और सरी सप को बहुत गुणयुक्त फढ 
( छाभ ) होगा। दे देवालुप्रिय ! आप यदि राजा परदेशी को घमे 
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सुनावे, तो अदेशी राजा के साथ ही बहुत से श्रमण, माहण और 
मिल्षुकों को गुणयुक्त फछ (छाम ) होगा; और इसी अकार दे 
देवानु प्रिय! राजा प्रदेशी के साथ ही समस्त जनपद 
( सम्पूर्ण राज्य ) को बहुत छाभ होगा | 

केशी श्रमण से यह प्रार्थना उस चित्त श्रघान ने की थी, जो 
बारह ब्रतघारी श्रावक था, और धर्म अधर्म को अच्छी तरहद्द 
जानता था। चित्त प्रधान श्रावक था, यह वात 'राय श्रसेणी' सूत्र 
में स्पष्ट कद्दी है, और "राय प्रसेणी' सूत्र से यह भी स्पष्ट है, कि 
चित्त अघान की इस प्राथना को स्वीकार करके ही केशी स्वामी ने 
इवेतम्थीका पघार कर राजा प्रदेशी को धर्म का उपदेश दिया था, 
तथा उसको श्रावक्र बनाया था। यदि मरते हुए जीव को बचाना 
अ्रथवा कष्ट पाते हुए को कष्ट मुक्त करना कराना पाप द्वोता, तो 
चित्त प्रधान, जो श्रावक था, इस तरह का पाप-काय करने-कराने 
के लिए केशी रवामी से प्राथना ही क्‍यों करता, और केशी स्वामी 
वित्त प्रधान की यह प्राथना स्वीकार द्वी क्‍यों करते ९ 

शास्त्र के इस वणन से भी यह स्पष्ट है; कि मरते हुए जीव 
को बचाने तथा कष्ट पाते हुए जीव को कष्ट मुक्त करने के लिए 
उपदेश देना साधु का फत्तेव्य है और इसी प्रकार श्रावक 5 भी 
यह कर्तव्य है, कि वह मरते हुए जीव को बचाने तथा कष्ट पाते 
हुए जीव को कष्ट मुक्त करने का प्रयत्न करे। यदि ऐसा:न 
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होता, तो चित्त प्रधान केशी स्वामी से पशु-पक्ती, ब्राक्षण-भिखारी 
आऔर देश आदि का;छाम होने की बात न तो केशी श्रमण से 
ही, कहता और न केशी श्रमण ही उसके कथन को स्वीकार 
करते | ह ह 
;.. -शास्त्ष में अमय-दान को सब से श्रेष्ठ दान कद्दा है। लेकिन 
तेरह-पन्‍्थी छोग कद्दते हैं, कि किसी जीव को न मारना, यही 
अभय-दान है, किसी मरते हुए जीव को बचाना अभयन्दान नहीं 
:है।, उनका यह कथन शाक्ष के भी विरुद्ध है और युक्ति के भो 
विरुद्ध है। देने का नाम दान है। न देने का नाम तो दान हे दी 
नहीं। यदि बिना दिये ही दान दो सकता हो, तब तो साधु को 
आद्ार-पानी दिये बिना द्वी, फेवछ साधु को कष्ट न दैने मात्र से 
दी सुपात्र दान भी हो जावेगा | परन्तु तेरह-पन्थी छोण सुपात्र- 
दान के छिए तो .ऐसा मानते नहीं है, कि साधु को कष्ट न देते 
मात्र से ही सुपात्न-दान हो जाता है, और जभय-दान के छिए 
कहते हैं, कि किसी को भय न देने से ही अभय-दान हो 
जाता है । 
यदि तेरह-पन्थियों का यह कथन ठीक हो, तब तो स्थाबर 
जीव सब से अधिक अभय-दान देने वाले सिद्ध दोंगे। क्योंकि 
'पथ्वी-कायिकं, जल-कायिक और वनस्पति-कायिक जीव किसे भय 
देते हैं? इसलिए किसी जोव को भय न देने का नाम द्वी अभय-दान 
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नहीं है, किन्तु भय पाते हुए का भय मिटोने का नाम ही 
जभय दात है। 


सूयगडांग' सूत्र के प्रथम श्रतस्कन्ध के छठे अध्ययन में 
दवाणांण सेट्ट अमयप्पयाण” पाठ भाया है। इसकी व्याख्या करते 
हुए टीकाकार ने स्पष्ट लिखा है, कि 'जो मांग रद्दा है, उसको अपने 
ओर माँगने पाले के भनुप्रह फे छिए उसके द्वारा माँगी गई चीज़ 
देते का नाम दान है। ऐसा दान अनेक श्रकार का है, जिनमें 
अभय-दान सब से श्रेष्ठ है। क्योंकि अभय-दान, उन मरते हुवे 
प्राणियों के प्राण का दान करता है, फि जो प्राणी मरना नहीं 
चाहते हैं, किन्तु जीवित रहने की इच्छा रखते हैं। मरते हुए 
प्राणी को एक ओर करोड़ों का घन दिया जाने छगे और दूसरी 
ओर जीवन दिया जाने छगे, वो वह घन न छेकर जीवन द्वी लेता 
है। प्रत्येक जोव को जीवन सब से अधिक प्रिय है। इसी से 
अभय-दान सब में श्रेष्ठ दे । 


व्यवद्दार में भी भमयदान का अर्थ अयभीत को भय रहित 

घनाना दी किया जाता है। कोष भादि में भी क्रमयदान का अथ 

यददी है। ऐसी दशा में तेरह-पन्थियों का यह कथन सघेथा भसंगत 

है, कि भयभीत को भयमुक्त करना अभयदान नहीं दे, किन्तु 

किसी को भय न देने का नाम अभय-दान है। थोड़ी बुद्धि वाला 
१७ हि 
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व्यक्ति भी समझ सकता है कि न देने का नाम दान कैसे हो 
सकता है? देने का नाम द्वी दान है। “अभय” देने को ही 
अमय-दान कहा जाता है, और अ्रभ्यन्दान का पात्र वहीं है, 
जो भय पा रहा है। सियार यदि सिंह को नहीं मार सकता 
है, तो क्‍या इसका नाम अभ्यदाम हो जावेगा? यह तो एक 
व्यथ की बा है। 





तेरह-पन्थियों की कुछ भ्रमोत्यादक युक्तियाँ 
शोर उनका समाधान 


कब हम तेरए-पन्थियों फो फुछ उन युक्तियों को थताते हैं, 
जिनको तेरह-पन्योी साधु छोगा फे हृदय में से दया दान के प्रति 
श्रद्धा निकाएने छे छिए फाम में छाया फरते हैं । साथ ही उन 
कुयुक्तियों का कुछ जवाय भो देते हैँ, जिसमें जनता उनकी 
कुयुक्तियों के फन्दें से बच सफे | 

(१) 

घन देकर जोव बचाना, व्यभिधार कराकर जीव बचाने के 
समान द्वी पाप है । यह बताने फे लिए तेरह-पन्थी एक फैसी 
भीषण कुयुक्ति देते हैं, वह सुनिय । तेरह-पन्‍्यी फह्दते हैं-- 


दोय वेश्या कसाई वाड़े गई, करता देखी हो जीवांरा 
संहार | दोनों जणियां मतों करी, मरता राझुया हो 
जीव दोय इजार॥। एक गहनो देंईे आपनो, तिन छुद्ाया 
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हो जीव एक हजार। दूनी छुड़ाया इण विधे, एक दोय सू 
हो चोथो आखव सेवाड़॥ एकण सेवायो आख्रव पाँचमो, 
तो उण दूजी हो चौथो आख़ब सेवाय। फेर पड़चो ईतो 
इण पाप मे, धर्म होसी हो ते तो सरीखो थाय । 
( 'अनुकस्पा! ढाल ७ थीं ) 
अथौत्‌ू--दो वेश्याएँ कसाईखाने में गई। वहाँ बहुत जीवों 
का संहार होता देखकर दोनों ने सछाह की ओर दो हजार 
जीवों को मरने से बचाया। एक वेश्या ने तो भपने आभूषण 
देकर एक हजार जीव बचाये, और दूसरी वेश्या ने कसाई वाढ़े 
के एक दो आदमी से चौथा आ्तव ( अन्नक्षचय या व्यभिचार ) 
सेवन कराकर एक हजार जीव बचाये। इनमें एक वेश्या ने 
गहने देकर पाँचवें आत्वव ( परिप्रह ) का सेवल कराया और 
दूसरी ने चौथे जास्तव ( व्यभिचार ) का सेवन कराया। उन 
दोनों के पाप में क्या अन्तर हुआ ९ यदि घम होगा, तो दोनों 
दी को बराबर होगा ! 
तेरह-पन्थियों के कहने का अभिश्राय यह है, कि घन देना, 
यह पाँचवें आश्रव का सेबन कराना है, और व्यभिचार - करना, 
चौथे आश्रव का सेवन कराना है। इसलिए यदि घन देकर 
जीव बचाना धरम है, तो व्यभिचार कराकर जीव. बचाना भी धर्म 
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है! क्‍योंकि धन देना भी .जाश्रव का सेवन कराना है, और 
व्यभिचार करना भी जाश्रव का :सेंंवन कराना है । दोनों दी 
आश्रव हैं, इसलिए चाहे धन्न देकर जीव छुड़ावे या व्यभिचार 
करके जीव छु़ावे, दोनों एक द्वी समान हैं । '/ 
कैसी असभ्यता पूण और मजेदार युक्ति है । इस कुयुक्ति 
के आगे तो छज्मा को भी छज्जित हो जाना पढ़ता है:। यंदद युक्ति 
किसी दूंसरे को भी नहीं है, किन्तु तेरह-पन्‍्थ सम्प्रदाय के सूर्ठ 
संस्थापक श्रीमान भीषणजी स्वामी की स्वयं की. कही हुंई.हैः। 
इस निलज्ाता पूण युक्ति का खण्डन फरने के छिए हम .भी 
निलेष्नता पूण्ण युक्ति का आश्रय लेने के छिए विवश हैं। क्योंकि 
ऐसा ही उदाहरण उपरोक्त युक्ति का बराबर प्रत्युत्तर समान है | 
मान छीजिये कि तेरह-पन्थ सम्प्रदाय के पूज्य जो का चातु- 
मौस किसी शहर में है। उनके दुशनार्थ जाकर सेवा भक्ति करने 
का ढाभ लेने की दो श्राविकाओं की इच्छा हुई । जाखिर उन्होंने 
सेवा में जाने फा निश्चय किया । परन्तु खच दोनों के पास नहीं 
था ।. इसलिए उनमें से एक श्राविका ने तो अपना जेवर बेचकर 
उन रुपयों से दिकिट लिया । लेकिन दूसरी ने सोचा कि. रुपया 
देना पाँचवाँ आश्रव सेवन कराना दै- और व्यमिचार सेवन करना 
चौया आश्रव सेवन कराना है। पाप तो दोनों द्वी है जोर बराबर 
हैं. बल्कि व्यमिचार से भी धन का नम्बर आगे है' यानि 
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ब्यसिचार का चौथा और धन का पाँचवाँ। ऐसी दवालुत में 
व्यर्थ का जेवर क्‍यों खोना ९ ऐसा विचार करके उसने इस 
प्रकार के व्यवद्दार से स्टेशन वालों को प्रसन्न कर गाड़ी में वेठ 
गई, और जहाँ २ मौका भाया इसी व्यवहार से पार होती गई। 
इस तरह दोनों पृष्यजी के सेवा में पहुँचीं। पहुँचने पर रुस 
भाविका ने पृष्यजो से अज की कि यह मेरी साथ वाढी बाई 
मूख है । इसने पाँचवाँ आश्रव भी सेवन कराया और जेवर भी 
गुमाया | परन्तु मैंने चतुर्थ आाश्रव का ही सेवन किया और 
घन बचा छाई सो यहाँ पर खाऊँगीं, खबूंगी और असंग पाकर 
दान ढाभ भी उठाऊँगी। : 

क्या तेरह-पन्‍्थी साधु, रुपया खचेकर आने वाढी श्राविका की 
अपेक्षा रुपया बचाकर आने वालो श्राविका को श्रेष्ठ मानेंगे? श्रेष्ठ 
न सही, बराबर तो मानेंगे ? उनकी दृष्टि में चौथा आश्रव और 
पाँचवाँ आशभ्रवः समान ही हैं, फिर दोनों श्राविकाओं को समान 
सानने में कय। हानि है ९ कदाचित्‌ कहें कि जो व्यभिचारिणी है, 
वह आविका ही नहीं है, तो जिसने रुपया दिया वह भी श्राविका 
नहीं है । क्योंकि आप वेश्याओं के उदाहरण में स्पष्ट ही कद्दते 
हैं, कि “एक वेश्या ने जेवर देकर पाँचवें आाश्रव का सेवन करांया, 
जौर दूसरी से व्यभिचार कराके चौथे आश्रव कां सेवन कराया, 
इसकिए दोनों दी का पाएया घममें बराबर होगा” | तब 
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उदाहरण में कही हुई श्राविकाश्ोों के लिए इस सिद्धान्त को उप- 
योग क्यों न होगा ? और यदि दोनों श्राविकाएँ बराबर नहीं हैं; 
तो धन देकर जीव छुड़ाना भौर व्यमित्ार करके जीव छुड़ाना, 
समान केसे हो जावेगा जीव बचाने के लिए न सद्दी, 
कार्मो के छिए धन तो देना ही पड़ता है। क्या धन देना ओर 
व्यमिचार करना समान हैं ९ 
(४२ ) 

जीव रक्षा में पाप बताने के छिए तेरह-पन्‍थी एक और 
थुक्ति देते हैं। इस युक्ति को समझाने के लिए वे चित्र भादि 
से भी काम लेते हैं। दम पहिले उनकी सारी युक्ति बता देते है, 
उसका जवांव फिर देंगे । । 

तेरह-पन्थी ऋद्दते हैं कि-/एक मकान के बाहर साधु ठद्वरे 
हुए थे ।. रात के समय मकान में एक चोर चोरी करने के लिए 
आया, और घर में से धन चुराकर बाहर निकछा। साधु ने 
चोर को धन चुरा छे जाते देखकर सोचा कि मकान में चोरी हो 
जाने से हमारी बदनामी होगी। ऐसा सोच कर साधु ने पोर 
को चोरों स्यागने का उपदेश दिया । परिणामतः चोर ने वह धन 
वहीं डाल दिया, और चोरी करने का स्थाग लेकर वहीं बैठ गया | 
सबैरे मकान भौर घन का मालिक आया । उसने अंपने घर का 
गछा टूटा हुआ देखकर मह्दात्मा से पूछा। मद्दास्मा ने कद्दा कि यद्द 
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चोर है, और यह घन है। यह चोर घन चुरा कर जा रहा था; 
लेकिन हमने . इसको चोरी के त्याग का उपदेश दिया, इसडिए 
इसने घने त्याग कर चोरी करने का सदा के लिए त्याग कर 
लियां है। यह सुनकर उस मकान और घन-के साडिक ने 
महात्मा से कहा कि आपने मेरा धन यचाकर बड़ी ऊृपा की । 
यदि यह घन घछा जाता, तो में छड़के का विवाह फेसे करता, 
सकान केसे बनवाता और जन्य काम केसे करता ।” | 
४ - अब सोचने की बात यह है, कि साध ने चोर को चोरी के 
पाप से बचाने के लिए उपदेश दिया, या धन बचाने के लिए | 
यदि घन . बचाने के छिए साधु ने उपदेश दिया हो तो उस घन 
द्वारा होने वाले समस्त कामों में साधु का अनुमोदन होगा। 
उस धन के द्वार होने बाले कामों का पाप साधु को भी छगेगा। 
इसलिए यहो मानना होगा कि साधु ने धन रक्षा के छिए उपदेश 
नहीं दिया, किन्तु चोर को चोरी के पाप से बचाने के ढिये 
उपदेश दिया ॥/ 

यही बात मारने वाले और मारे जाने . वाले के छिए भी 
समझो-।: एक आदमी एक बकरे को मांर रहा है। उस मरने 
वाछे को पाप से बचाने फे.छिए साधु, उपदेश देते हैं, परन्तु करे 
को बचाने: के छिए नहीं देते। यदि बकरे को बचाने के छिए 
साध. उपदेश देते:हैं, तो फिर ऐसा भी मानना होगा ,कि धन 
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बचाने के छिए भी साधु उपदेश देते हैं। और यदि बकरे के घचने 
से धम माना जावेगा, तो घन बचने से भी धर्म मानता होगा।' 
इसके सिवाय वे एक और उदाहरण देते हैं । 

“एक व्यभिचारी पुरुष एक स्त्री के पास दुराचार करने के 
लिए जा रहा था। साध ने उसको दुराचार का दुष्परिणाम बताया, 
जिससे वह पुरुष समझ गया, और उसने परदारन्गमन का त्याग 
कर लिया। त्याग लेने के पम्चात्‌ वह उस व्यमिचारिणी स्री के 
पास गया, ओर उससे बोला, कि मैंने तो मद्दात्मा के पास से 
पर-सत्री-सेवन का त्यांग कर लिया है, इसढिए में तुम्हारे साथ 
अब सम्भोग नहीं कर सकता | यह सुनकर उस व्यभिचारिणी 
ख्री ने कहा, कि तुमने मुझे वचन दिया था, इसलिए या तो मेरे 
साथ सम्भोग करो, नहीं तो में कुएं में गिर कर धर जाडँगी। 
व्यभिचारिणी स्त्री के बहुत कद्दने पर भी जब वह पुरुष नहीं 
माना, तथ वद् स्री कुएं में गिर कर सर गई।!.. 

अब यदि सारने वाले को उपदेश देने से बकरा बच गया 
और बकरे के बचने का धर्म साधु को हुआ, तो व्यभिचारी पुरुष 
को उपदेश देने से व्यभिचारिणी.सत्री कुएँ में गिर कर मर गई, 
उसका पाप भी उपदेश देने वाले को छगेगा। परन्तु व्यभिचार 
का त्याग कराने से जो व्यभिचारिणी सत्री मर गई, उसका पाप 
साधु को नहीं छगता, उसी प्रकार बकरा मारने वाढे को द्िंसा 

१८ 


( १३१४ ) 


का त्याग कराने से जो बकरा बच गयो उसका घस या पाप भी 
त्याग कराने वाले को नहीं छगता। जिस तरद्द धन का बचाना 
पाप है, उसी प्रकार बकरे का बचाना भी पाप है, परन्तु जिस 
तरद्द ध्यमिचार का त्याग कराने से जो स्री मर गई, उस स्तर 
के मरने का पाप उपदेश देने वाले को नहीं छगता, उसी प्रकार 
घन भौर बकरे के बचते का पाप भी उपदेश देने वाले को नहीं 
लगता । 

यह है सरते हुए जीव को बचाने में पाप सिद्ध करने के छिए 
तेरह-पन्‍्थी साधओों की छुयुक्ति | इस युक्ति से छोगों को भ्रम 
में डालने के लिए केसी झूठी बातों का आश्रय लिया गया है, 
पहले हस यह बता देना उचित सममते हैं। धन की रक्षा के 
लिए साधु उपदेश देते हैं, या घन की रक्ता फे छिएं शास्त्र कद्दता है, 
यह बात फोई भी नहीं मानता | प्रश्न श्राण रक्षा का है, न कि घन 
रक्षा का। शास््र में पाणानुकम्पए, भूयानुकम्पए, जीवानुकम्पए, 
सत्तानुकम्पए! पाठ तो आया है, परन्तु 'धनानुकम्पए' कहीं नहीं 
आया है। ऐसी दशा में जीव रक्षा फे सम्बन्ध में घन रक्ता का 
उदाहरण देना, किसी भी तरह उपयुक्त नहीं है । घन जड़ है; 
और जीव चेतन्य है। जीव को सुख दुःख का भनुभव द्वोता है, 
लेकिन धन को सुख दुःख का अनुभव नहीं होता। घन चाहें 
जमीन के ऊपर रहें, जमीन के भीतर रहे, चोर के यहाँ रहे, 
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साहकार के यहाँ रहे, उसको न हप होता है, न शोक द्वोता है 
क्योंकि बहू जड़ है। परन्तु जीव फे छिए यह बात नहीं है | 
जीव, अनुकूल परित्यिति से प्रसन्न होता है, जोर प्रतिकूल 
परिस्थिति से दुःखी होता है । घकरे को यदि काटा या जछाया 
जाने डगे, तो वह चिह्नाता है, परन्तु धन फो धाद्दे काठा जाते या 
जछाया जावे, पह चूंतक नहीं करता | ऐसी दशा में मारे जाते 
हुए बकरे की तुछना, 'वोरी जाते हुए घन से करना, यह तो छोगों 
को भ्रम में डालना ही है । 

दूसरी बात यह कि कोई व्यभिचारिणी स्ली अपने जार पति 
के लिए मरी हो, इस बात का एक भी उदाहरण नहीं सिल सकता। 
जार पति से रुष्ट होकर, उसका व्यमिचारिणों क्री ने सर्वनाश 
करा दिया या कर देवी है। इसके तो सेकड़ो उदाहरण हैं, परन्तु 
जार पति के छूट जाने से कोई ज्यमिचारिणी क्री मरी हो, 
इसका उदाहरण संसार भर में टूँढने पर भी नहीं सि शकता । 
जो स्री अपने विवादित पति को भी छोड़ सकती है, धह भपने 
जार पति के छिए श्राण दे दे, यह कभी सम्भव द्वी नहीं है । 
इस तरह का उदाहरण देना भी छोगों को झुछावे में - डालने के 
लिए द्वी है । 

हम तेरह-पन्थियों की युक्ति का खण्डन उन्हीं की युक्ति को 
दूसरे रूप में रखकर करते हैं । । | 
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. मानंढो कि एंक मकान के ' बाहर साधु ठहरे हुए हैं। 'चोर 
उस मकान में से घन चुराकंर निकछा । महात्मा ने घन चुराकर 
जाते हुए चोर को देख कर सोचा कि धन चोरी जाने से दम यहाँ 
ठदरे हुए हैं, इसलिए हमारी भी बदनामी होगी और जैन धर्म को 
भी ढांछन छगेगा। ऐसा सोचकर मह्दात्मा ने चोर को चोरी- 
त्याग का उपदेश दिया । - परिणामतः धन पद्दों छोड़कर, 'चोर ने 
महात्मा से चोरी का प्रत्यास्यान लिया और वहीं वेठ गया। 
सबेरे धन का स्वामी आया। उसने ताछा हटा देख महात्मा से 
पूछा । भद्दात्मा ने कहा कि यह धन है, और यह चोर है। हसने 
इसको उपदेश दिया, इससे इसने यह तुम्हारा घन भी छोड़ दिया 
और सदा के लिए चोरी का त्याग कर दिया। यह सुनकर घन . 
के स्वामी ने कहा कि आपने इस चोर को उपदेश देकर यहद्द मेरा 
घन नहीं बचाया है, किन्तु मेरे प्राण बचाये हैं। यदि मेरा यह 
धन चढा जाता, तो मुझे इतना दुःख होता कि में मर द्वी जाता । 
में जापका बहुत उपकार मानता हूँ। 

इस तरह चोर फो चोरी त्यागने का -उपदेश देने से चोर भी 
पाप से बचा और धन का स्वासी भी जात्ते ध्यान करके सरने से 
बचा। धन को तो सुख दुःख होता नहीं है, जो सुख दुःख होता 
है, कह उसके स्वामी को । इसलिए चोर भी पाप से बच गया, 
तथा धन का स्वामी भी दुःख, सृत्यु एवं भत्त ध्यान के पाप से 
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बच गया। ऐसी दशा में चोर को चोरी त्यागने का - जो उपदेश 
दिया गया, उस उपदेश से चोर का भी हित हुआ, और धन के 
स्वामी का भी हित हुआ | दोतों ही व्यक्ति पाप से बचे । 
क्या घुरा हुआ ९ ह | 

यही बात बकरे को मारने वाले और बकरे के सम्बन्ध में भी 
समझो । मारने वाले को न मारने के लिए जो उपदेश दिया 
गया, उस उपदेश सर सारने वाढा भी पाप से बचा और बकरे की 
भी जीवन-रक्षा हुई, वह भात्तध्यान के पाप से बचा । इसमें क्या 
बुराई हुई ९ | 

तेरह-पन्‍थी छोग व्यभिचारी पुरुष और व्यभिचारिणी स्त्री 
का उदाहरण देते हैं। हम इस उदाहरण को भी भनुकूछ रूप में 
रखते हैं । मानछो कि एक व्यभिचारी पुरुष अपनी कुल्टा प्रेयसी 
के साथ व्यभिचार करने के छिए जा रह था। मार्ग में महात्मा 
मिले, जिनके उपदेश से उस पुरुष ने पर-ल्ली-गमन का त्याग 
कर दिया | फिर वह पुरुष उस व्यभिचारिणी सत्री के पास गया। 
उसने व्यभिचारिणी स्री. को महात्मा द्वारां दिया गया उपंदेश भी 
सुनाया और उससे यहद्द भी कंद्, कि मेंने महात्मा से व्यभिचार 
का स्याग कर डिया है। यह सुनकर व्यभिचारिणी स्त्री के मन 
में व्यभिचार से घणा हुई, वह भी व्यमिचार फे दुष्फ से भय- 
भीत हुईं। भत्तः उस व्यभिचारिणी स्रो ने भी भमद्मात्मा के पास 
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आकर -पर-पुरुष-सेवन का त्याग कर लिया और सदाचारिणी बम _ 
गई ४ । इतने ही में उस पुरुष की  विवादिता स्त्री ने सुना.क्ि 
मेरे पति ने परदार-गमन का त्याग कर ढछिया है। यद्द सुनकर 
वह भी प्रसन्न होती हुई मद्दात्मा के पाख आई। उसने महात्मा से 
कहा, कि आपने मेरे पति को पर खत्री का त्याग करा दिया, यह 
आपने घड़ी छुपा फी। मेरे पत्ति व्यभिचारी हो गये थे, और 
बहुत कहने सुनते पर भी वे नहीं मानते थे; इसलिए में भी 
-व्यभिचारिणी हो जाती, परन्तु आपकी कृपा से मेरे पति सुमाग 
पर आगये, झतः में भी पर-पुरुष गमन का स्याग करती हूँ ! 

इस अकार एक व्यमिचारी पुरुष को उपदेश देने से उस 
पुरुष की पत्नि भी व्यभित्रार में प्रवृत्त होने से बच गई, तथा 
'व्यभिचारिणी स्त्री ने भी व्यभिचार .त्याग पिया। यह क्‍या 
बुरा हुआ ९ | 

मतलब यह कि जिस प्रकार चोर को उपदेश देते से, चोर 
(और घन के स्वामी का द्वित हुआ, उसी प्रकार मारने वाले को 
उपदेश देने से, सारने वाले का और बकरे का द्वित हुआ; तथा 
उसी. भ्रकार व्यभिचारी को उपदेश देने से व्यभिचारी पुरुष, 


& तेरह-पन्थियों में इस तरह की अजुकूछ भावना तो दोती हो 
नहीं है। उनको भावना ऐसी कलुपित हो गई ह, कि जिसस्ते ये प्रतिकूल 
और पापःकी ही कठ्पना करते हैं|... 


( १३९ )' 
उसकी पत्नी तंथा व्यभिचारिणी ल्री तीनों का ह्वित हुआ। इसमें 
पाप क्‍या हुआ ९ 

( # ) 

दया को हृदय से निकाडने के छिए तेरह-पन्‍न्थी छोग एक 
यह युक्ति देते हैं कि--- 

“एक खड़े में थोड़ासा पानी है, जिसमें बहुत सी मछलियाँ 
भरी हुई हैं'। एक प्यासी - मेंस पानी पीने के छिए आई। एक 
भादमी जो वहाँ खड़ा है, और खड़े में पानो थोड़ा तथा मछली 
मेंढक बहुत होने की घात जानता है, यदि भेंस को. दाँकता-है, तो: 
मेंस प्यास की मारी-मरती है, और नहीं हाँरुता है, तो खड़ में 
की मछलियाँ, भेंस के पेरों से मरती हैं। एक ओर दया करने 
पर दूखरी ओर हिंसा होती है। इसी से दम कहते है: कि संसार 
में तो ऐसा चछता दी रहता है। अतएव अपने को न:तो भेंस 
पर ही दया करनी चाहिए, न मेंढक मछछी पर,. किन्तु मोनः 
रखना चाहिए ।' ' 

यह तेरह-पन्थियों. की युक्ति है। इसका जवाब दृमः इस रूप 
में: देते हैं, कि यदि उस आदमी-ने छाछ या- घोवण' पिंठाकर- भेंसः 
कीःप्यासः भी' मिटा दीं और खड़े में के मेंढकः मछली को भी 
बचा दिया; तोः यह तो ठीक हुआ: सानोगे न'? उसनें. दोनों ही 
पर दया: कीं, इसमें तो पाप नहीं हुआ ९ किन्तु! तेरह-पत्थी तोः 
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छाछ् पिछामे में भी पाप सानते ६ । साधु के सिवाय किसी को 
कुछ भी देने या वचाने में एकान्त पाप सानते दें । 
(४) 

तेरह-पन्‍्थौ कहते हे कि 'एक विली चूदे को मारना चाहती 
है। यदि चूहों को बचाने के लिए विद्ली को हाँका जाता है, तो 
बिल्ली सूखी रहती है ओर उसको अन्तराय छगती है । इसी से 
हम कहते हैं कि किसी को बचाले में धर्म पुण्य नहीं है ।* 

हम तेरह-पन्थियों की इस युक्ति का थद्द उत्तर देते हैं दि 
यदि किसी आदमी ने विद्ठी को भी दूध पिछा दिया और चूदे को 
भी बचा दियां, तो इसमें क्‍या पाप हुआ ९ दोनों ही बचे हैं। 

(५) 

देरह-पन्‍्थी कहते हैं. कि 'एक गाय प्यासी दँधी हुई थी | 
एक आदमी ले दयां छाक्षर उस गाय छो पानी पीने के लिए खोड 
दियां। वह गाय पानी पीने चढी; परन्तु एक दूसरे आदमो ले सोचा 
कि यद्द गाय इस तेया में जा रद्दी है। तलेया में पानी बहुत 
थोड़ा है, और मेंढक मछली वहुत हैं, जो गाय के पाँव से दब कर 
मर जावेंगे। ऐसा सोचकर उसने पानी पीने के छिए जाती हुई 
गाय को वापस हॉँक दी, गाय को पानी नहीं पीने दिया। इस तरह 
एक आदसी ने तो गाय की दया की, पानी में के मेंढक मी की 
दया नहीं की जोर दूसरे आदमी ने मेंढक मछली की दया की, 
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गाय को अन्तराय दी। एक तीसरा आदमी भी वहाँ खड़ा है, 
जिसने मेंढक मछकी की भी दया नहीं की, और गाय को सीं 
अन्तराय नहीं दी, उसको भी पानी पीने से नहीं रोका, तो 
तीनों में से संचा दयावान कौन ठहरा ९? ह 
'' इस तरद भोले छोगों से प्रश्न करते हैं । भोले छोग कह देते 
हैं, कि जो चुपचाप खड़ा रद्द, वद्दी सथ्ा दयावान है ।” परन्तु 
हम इस युक्ति को दूसरे रूप में रखते है ।. 

एक गाय प्यासी बंधी थी। एक दयालछु पुरुष को यह 
माल्म नहीं था, कि तलूया में पानी कम है, और मेंदक मछली 
मर जावेंगे, इसछिएं उसने गाय को पांदी पीने के लिए खोल 
दिया। दो आदमियों को -यह्‌ म छूम था, कि तलेया में ' पानी 
कम है, मेंढक मछछी ज्यादा हैं, और यहद्द प्यासी गाय वहाँ पानी 
पीने के छिए. जावेगी, तो मेंढक मछली की हिंसा हो जाबेगी । 
यह मंाद्धम होने परं भी एक आदमी तो चुंप चाप ही खड़ों रद्दा, 
परन्तु- दूंसरे आदमी ने अपने घर से घोवन का भचित पानी 
लाकर गाय को पिलों दिया | इस तरह उसने गाय की भो दया 
की और. मेंढक मंछली की भी दया की। अब इंन दोनों आ्रादमियों 
में)से कौन' अंच्छां है ९ जो चुप चाप खड़ा रद्दा चह्द दयाछ है, 
या जिसने गायं की भी रक्षा कीं तथा मेंढक मछछी की भी रक्षा 
को, जंह दयालछ है १ दोनों में कोई अन्तर है या“नहीं + दोनों 

3९ 
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की दया फरने वाले को तो द्यावान मानोगे १ किन्तु तेरह-पन्‍्धी 
दोनों को ही पापी मानते है । 
(६) । 

तेरह-पन्‍्थी कद्दते हैं कि 'कुछ जादमी भूखों प्यासों मर रहे 
हैं। उनको गाजर मूछा खिछा तथा कब्चा पानी पिछाकर बचाया, 
यह कितना पाप हुआ! क्योंकि गाजर, भूछा और कच्चे पानी 
में अनन्त जीव हैं। बचे तो कुछ भादमी, और दिंसा हुई अनन्तों 
जीवों की । इसी से दम कद्दते हैं कि भूखों को खिलछाना ओर 
प्यासों को पानी पिछाना पाप है । 

इस तरह गाजर मूले और पानी के जीवों को हिंसा को भ्रागे 
रखकर भूखे प्यासे को भोजन पानी देना पाप बताते हैं। यद्यपि 
उनका उद्देश्य तो छोगों के हृदय में से दुःख्ती के प्रति दया निका- 
छना है, परन्तु उस उद्देश्य की पूर्ति के छिए वे इस तरहद्द को 
बात आगे रख कर छोगों को चक्कर में डाछते हैं। हम उनकी 
इस युक्ति के उत्तर में दूसरी युक्ति रखते हैं, जिसमें गाजर, मूढा 
या पानी के जीवों को हिंसा का नाम भी नहीं है । 
: » मानढो कि कुछ भादसी भूखों प्यासों सर रहे थे। इस 
कारण वे. एक्‌ बकरे को सार डालने की तैयारी सें थे। इतने दी - 
में वहाँ से एक श्रावक निकछा, जो गरम पानी दी प्रीता था, कृश्ा 
पाढ़ी नहीं, पीता था। उस श्वक्‌ ने उन जादमसियों; से पूछा, कि 
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ईंस बकरे को क्यों सार रहे हो ? उन छोगों ने उत्तर दिया कि 
हमे भूखे प्यासे हैं, इसलिए |! उस शआ्रावक के पास्र बहुतंसी 
मिठाई बगेरा खाद्य पदाथ भी था, भौर एक बड़ा छोटा था, जिसमें 
पक्का ( गम ) पानी भरा हुआ थां। उस आवक ने उन छोगों को 
मिठाई बग्रेर खिछाकर तथा वह पक्का पानी पिछाकर उनकी भूख 
प्यास का दुःख भी मिटा दिया, तथा जो बकरा मारा जा रहा था, 
उसको भी बचा दिया। इस काय में तो गाजर, मूछा या कच्चे 
, पाथी के जीवों की हिंसा नहीं हुई, इसलिए इस तरद्द के काय को 
तो पाप न मानोंगे ? उन भूखे प्यास छोगों का भौर बकरे का 
दुःख मिटा, यह तो पाप नहीं हुआ ९ ऐसी दशा में किसी भूखे 
प्यास्रे कां कष्ट मिटाने को पाप बताने के लिए गाजर, मूले और 
कच्चे पानी के जीवों की दिंसा को आगे रखना, छोगों को भ्रम में 
डाढने के लिए दवी रहा या और कुछ ९ 


( ७ ) क्‍ 
तेरह-पन्‍्थी कद्दते हैं, कि किसी आदमी का पेट दुःख रहें। 
था, और वह सर रहा था । उसका दुःख मिटाने के लिए हुका 
पिछायो, इसमें आगे पानी के जीवों की कितनी हिंसा हुई 
इसी से जीव को बचाना, यां दुःख पाते हुए का ढुःख सिटाना 
पांप है | ' 
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हम तेरह-पन्थी लोगों की इस दछीछ को दूसरे रूप में सामने 
रखते हैं। मान छो, कि एक जादमी के पेट में जब तब दुद होने 
छगता था, इसलिए वह हुका पिया करता था। जिसमें जाग 
पानी के जीवों की हिंसा हुआ करती थी । किसी -दयालु पुरुष ने 
उस आदमी को एक ऐसी अचित दवा दी, कि जिससे उसका पेट 
का दुःखना मिट गया तत्पम्थात्‌ उसने हुकका पीना भो छोड़ दिया, 
जिस प्रकार से उसका पेट दुखना बन्द हो गया और जाग पानी के 
जीवों की हिंसा भी बच गई; इस काम में तो उस दवा देने वाले 
आदमी को पाप नहीं छगा ९ क्‍ 

इसी प्रकार कोई आदसी दारू पीता था और बहुत उत्पात 
करता था, घर के छोगों को सारा पीटा करता था, तथा दूसरे. 
छोगों से भी झगड़ा किया करता था.। इतना ही नहीं वह घर में 
का अनाज भी दारू खरीदने के छिए बेंच दिया करता था, जिससे 
उसके घर के छोग भूखों मरते थे। यह देखकर एक दयाल 
आदमी उस्र दारू पीने वाले को दूध पिछाने छगा, जिससे उसकी 
दारू पीने की. आदत छूट गद्े और वह भी पाप से बच गया, 
तथा उसके घर के छोग भी आत्तध्यान आदि के पाप से बच गये |. 
इस काम में तो उस दूध पिलाकर दारू छुड़ाने वाले को पाप 
छगना न सानोगे. 0 यदि इन दोनों कामों में भी पाप होना मानते 
हो, तो फिर हुक्‍के से होने वाढी हिंसा का नाम क्यों छेते दो ९ 
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लोगों को आग पानी श्रादि के जीवों की हिंसा की नाम लेकर: अर्म' 
में क्यों डालते हो ९ स्पष्ट दो क्यों नहीं कहते कि किसी हुं:शीं: 
का हुःख मिटाना, किसी मरते हुए जीव को बचाना पाप है, चाहे 
दुख मिटाने या बचाने में किसी जीव की. हिंसा न भी हुई हो; 
झौर अचित (निर्जीव) पदांथ के देने, भथवा निवद्य (पाप रहित) 
उपाय के करने से ही किसी का दुःख . क्यों न-भिढ।-हो, ग्रा. कोई 
मरता हुश्ना जीव क्‍यों न बचा द्वो ! का 7 कि 
' तेरह-पन्‍न्थी साधु इसी तरह की अनेक युक्तियाँ :देते:हैं 

लिन्हें कुयुक्तियाँ कहना कुछ भी घुरा न होगा।, उत्त सब «का 
वर्णन था खण्डन प्रन्थवृद्धि के भय, से नहीं किया गया है, किन्तु 
उनमें की कुछ ही युक्तियों का हमने वर्णन किया है, और तेरह- 
पन्‍यी साधुओं की युक्ति का खण्डन करने वाडी युक्तियाँ दी हैं । 
हमारे द्वारा वर्णित युक्तियों पर से बुद्धिमान व्यक्ति उन सब 
युक्तियों के विरुद्ध युक्ति की करपना कर सकता है, जो तेर६- 
पन्‍्यी साधओ्रों की ओर से दी जायें । 

हमने श्रपनी ओर से जो युक्तियाँ ऊपर दी हैं, वे युक्तियाँ 
तेरह-पन्थियों से प्रश्न करने के रूप में भी काम सें छाई जा सकती 
हैं। ऐसा करने से तेरह-पन्थियों की मान्यता का नभ रूप सामने 
था ही जावेगा और यह पता छग जाघेगा, कि तेरह-पन्थियों की 
मान्यता का असली रूप क्या है, तथा वे उस असछी रूप को 
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छिपाने के लिए केसी-केसो तरकीबों-युक्तियों आदि से काम 
लेते हैं । | 

नोट--तेरह-पन्थ के सैद्धान्तिक प्रन्थ अ्रम्म विध्व॑सन, मिह्लु- 
यश रसायन”, “अलुकम्पा की ढालें! और बारह ब्रत की ढाढे!, 
इसी तरह की छुयुक्तियों से भरे पढ़े हैं। छोगों द्वारा उन छुयुक्तियों 
का खण्डन और विरोध द्ोता देखकर तेरह-पन्थ सम्प्रदाय के कण- 
- धारों ने अब इन पुस्तकों का बेचना और किसी को देना तक 
बन्द कर दिया है। आप, तेरह-पन्‍्थी साधुओं से इन पुस्तकों के 
विषय में . पूछिये, जौर इसको मेँगवाने का. श्रयल्ष कीजिये, तब 
आपको हमारे कथन पर विश्वास हो जावेगा । 


0 समाप्त ॥ 





परतराशिफ क्ल० १ 
इस उद्धरण से तेरह-पन्थ सम्प्रदाय के संकुचित 
भानस का परिचय होगा 
थली में पाँच दिन का ग्रवास _ 
( छे०--भी भैवरमलजी सिंघी, 'तरुण जेय” नामक सासिक पत्न से उद्छुत 
अंक-दिसिस्वर १९०१ के छेख का डपयोगी अंश ) 


में तारीख ६ नवम्बर की रात को ल़ाढनू पहुँचा। छाडनू में 
एक ही दिन में कई संस्थाओं को देख सका और बहुत से छोगों 
से बहुत से विषयों पर चर्चा विमश करने का सौका मिला, इसका 
श्रेय ढाडनं के उन मित्रों को है, जिन्होंने अपना समय देकर. मुमे 
कृताथ किया । 


दूसरे दिन सुबह मेरे मित्र श्री सूछचन्दजी बेद -औओर से 
पड़िद्दारा जाने के छिए सुजानगढ़- स्टेशन तक- ऊंट पर गये । वहाँ 
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से रेल द्वारा दिन के १० बजे पड़िद्दारा पहुँचे। वैसे पड़िद्वारा 
जाने का फोई कारण नहीं था--पर चूँकि तेरापन्थी सम्प्रदाय फे 
आधाय श्री तुठलारामजी, जिनको आस तौर से 'पृष्यजी कह्दा 
जाता है, उस समय पढ़िद्ारा में थे, इसलिए उनसे भेंट करने की 
इच्छा हमें वहाँ लेगई | पढ़िदारा स्टेशन पर ट्रेन से उतरते ही 
हमें 'पृज्यजी' के दृशन के छिए आने जाने वाले यात्रियों की 
चहल पहछ दिखाई दी । स्टेशन से बाहर ही एक छारी खड़ी थी 
जो पृष्यजी के दशनं के छिए आने वाले यात्रियों को स्टेशन से 
गाँव में छेजाने और वहाँ से वापस छांने के छिए हर ट्रेन टाइम 
' पर स्टेशन पर--आया जाया करती थी। इसी ढछारी में घठ कर 
हम गाँव में उस स्थान पर पहुँचे, जहाँ पूष्यजी? बिराजे हुए थे। 
जिस समय. हम मद्दाराज.के पास गये, उस समय वे 
आहार' के छिए जाने वाले थे; इसलिए साधारण परिचयात्मक 
धात-चीत के बाद हम भी उस खंसय वापस आगये । भाहार के 
बाद तथा और कोई घार्मिर क्रिया थीं तो उसके बाद हस उनसे 
दूसरी तरंफ दशनार्थी श्रावकगण | तब से छगाकर शाम के 
३॥-४ बजे तक का अपना बहुतसा सम्रय पृज्यजी ने मेरे साथ 
बातं-चीत करने में दिया, इंसके छिए में यहाँ उनका आभार 
स्त्रीकारं केरेंनों अपना फंज समझता हूँ)... | *+: 7: ४ 
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इस भुलाकात के सम्पन्ध में चूंकि बहुत से अश्न मुझ से किये 
गये हैं, इसलिए में कुछ विस्तार से अपने भनुभवों को व्यक्त 
करेंगा। सब से पहले भुझे यह कहना है कि में पृज्यजी के पास 
यह देखने के छिए नहीं गया था कि में और उनके श्रधीनस्थ 
साधु शाम्रोक्त क्रियार्णों का पूरा पूरा पालन करते हैँ या नहीं । 
मेरी ऐसी शृष्टि दी नहीं है । मरे निकट तो स््थे साधु की परीक्षा 
यह हैं भी नहीं। मुझे तो जीवन से मतलय है, जोवन को में 
देखता । वही देखने को चीज है भी। मगर जीवन में साधुत्व 
हुआ, तो वह खुद घोछा फरता है। उसे शाल्रों फे विधि-विधानों 
की आवश्यकता रह ही क्‍यों जायगी ? पल्येक सानव प्राणी फा 
ध्येय अपने जीवन का निरन्तर विकास करना है--ऐसा विकास 
जो दूसरों फे जीवन विकास में बाधक तो द्ोता ही नहीं धल्कि 
मदद फरता टै। यद्द जीवन विकास ही सथा सुख है और 
सनन्‍्तों की भाषा में आत्म कल्याण है। पर यह समझना जरूरी 
है कि समम्र जीवन पक है, उसफे अछग अछग टुकड़े नहीं हो 
सफते | इसलिए जीवन-विकास के ध्येय फी प्राप्ति सारे जीवन के 
विकास से दीवी है। इसके लिए हमें जीवन के भीतर और 
धांहर सध जगद्द शुद्धि का वातावरण चाहिये । संयम, त१ भौर 
त्याग फे द्वारा अपनी शक्तियों का विकास करना तो जरुरी है दी, 


पर यदि प्रन विकसित शक्तियों का उपयोग नहीं किया जाय या 
| 5 
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इस भाँति उपयोग न किया जाय जिससे जगत का अधिक से 
अधिक कल्याण द्वो, तो उस तप, त्याग श्रौर संयम से कोई छाम 
नहीं हो सकता। ऐसी हालत में तो वे जीवन में उल्टी ऋत्रिमता 
पैदा करते हैं । इसलिए में तप, त्याग और संयम की उस समय 
तक कोई महत्व नहीं देता जब तक कि यह न माल्म हो जाय 
कि उन्तका उपयोग किस तरद्द किया जा रहा है । 


इस दृष्टि से विचार करने पर, मेने पड़िदाारा में जो कुछ 
देखा, उससे मुमे कोई सन्‍्तोष नहीं मिछा | पूज्यजी से जो बातें 
हुई, उन्तमें विचारक की सजगता नहीं मिली, जीवन विकास के 
उम्पीद्वार की जागरूक बुद्धि और उदार दिछ भी नहीं मिछा। 
आज प्रायः अधिकांश साधुओं” की यद्दी दवतव है और पृव्यजी 
उसके बाहर नहीं है। यहाँ मेरा उद्देश्य उन सारे प्रश्नों की 
चचों करने का नहीं है, जिन प्रश्नों पर पृज्यजी फे साथ मेरी 
बात-चीत हुई। उन सब की चचों करना न तो आवश्यक ही 
है और न सम्भव हो है। में यहाँ सिफे अपने विचार ही 


प्रकट करूँगा, जो पृथ्यजी से मिलने के बाद मेरे मन में 
उत्पन्न हुए । 


यदि किसी अश्न पर शास्ष को छोड़कर थे विचार ही नहीं 
कर सकते--शास््र में जो कुछ छिखा है या जो कुछ छिखा हुआ 


( १५१ ) 


वे मानते हैं & उसमें किसी भी तरह का परिवतेन करना उनको 
मंजूर द्वी नहीं, तव चचो से मतलब दी क्या निकहू सकता है ९ 
परिवर्तन करना उनकी दृष्टि से घम-च्युत होना है। “कोई बाव 
कितनी ही ग्रहण फरने थोग्य क्यों न हो, अगर शास्त्र में उसको 
प्रहण करने का नहीं लिखा है, तो वह अग्राह्म हो है। मेरी 
समझ में जीवन विकास करने वाले की यह दृष्टि नहीं हो सकती । 
ऐसे आदमी को में शास्त्रों के भ्रति सच्चा भले द्वी कह दूँ, पर 
जीवन के ग्रति या मनुष्यता के प्रति तो कभी सच्चा नहीं मान 
सकता । जिस जीवन में मुझे स्पष्ट सानवता का विरोध दिखाई 
दे रहा है या कम से कम मानवता को तरफ उपेक्ता पोषित की 
जा रही है, उसका छाख छाख शाद्ष समथन करें तो भी में उसे 
निर्दोष नहीं कह सकता | । 

साघुत्व का वेष पहन लेने के कारण थे साधु संसार से 
अपना कोई वासस्‍्ता नहीं समझते, यह देख और सुनकर तो भेरे 
आखये का पार न रदां। संसार त्यागों का अथ इन्होंने यह 
किया है कि अब संसार के प्रति उनकी कोई जिम्मेवारी दी नहीं 
रह गई है। उनका उद्देश्य तो आत्म कल्याण की साधना करना 


& शास्त्रों के पाठ का अथ्थ चाहे कुछ भी होता हो । पर उन्होंने 
जो मान रक्‍्खा है, उसी को आगे लाते हैं; किन्तु सूत्र के फलीताथथ या 
आद्यथ पर विचार करने की शक्ति दो नहीं है । “-- प्रकाशक 
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है; और यह क्ात्त कल्याण भी जरा विचारने की चीज दे; 
जो अन्य किसी भी चीज से मे नहीं खाता । अगर पास को 
झोपड़ी में ही एक अनाथ घालक रुग्णावस्था की वेदना से करादहव 
रद्दा हो तो भी ये आत्म-कल्याणी साधु उसकी सेवा करने जाकर 
अपने आत्म कल्याण को खण्छित नहद्ीीं कर सकते; क्योंकि उनके 
शाल्ष में रोगो की सेवा करना आत्म-कल्याण का रास्ता नहीं 
बताया दै । 

इस तरह की जड़ चुद्धि से जहाँ सांरा जीवन-व्यापार चल 
रद्दा है, वहाँ किस साधुता को परिक्षा करूँ? यह कहे जाने 
पर कि 'मीछों के वस्न में ज्यादा दिंसा होती है, इसलिए आपको 
खादी ही काम में छान्री चाहिये। तब यह्द जवात्र मिला कि 
'हमारे छिए तो दोनों ( वल्न ) हिंसा से मुक्त हैं क्‍योंकि वे इमारे 
लिए तैयार नहीं किये गये हैं? तो उनकी बुद्धि पर तरस जाये 
बिना नहीं रह सका । ऐसे हद्वी लोगों के छिए और इसी तरह का 
तक किये जाने पर रूस के मद्दान्‌ विचारक टाल्सढाय ने ढिखा 
होगा । कि.“ मनुष्य कहीं भी और किसी रूप में रहता हो, पर 
यह निश्चित है कि उसके सिर पर जो सकान को छत है, बह 
स्वयं नहीं बनी, चूल्दे में जछने वाी छकड़ियाँ भी अपने आप 
वहाँ नहीं पहुँच गई, न पानी बिना छाए स्वयमेव आगया और 
पकी हुई रोटियाँ मी आसमान से नहीं बरसीं। उनका खाप्ता, 
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कपड़ा और परों के जूते ये सब उनके छिए बनाए गये हैं, और 
इनके बनाने वाले पिछलो पीढ़ियों में रहने वाले वे छोग नहीं थे, 
जो अ्रव् सब मर-खप गये है। ये सब काम आजकछ विद्यमान रहने 
वाले वे ही छोग कर रहे हैं, जो अपनी जरूरतें पूरी करने नहीं 
पाते और दुनिया में दूसरों के लिए मेहनत करते घुछ घुछ कर 
मर जाते हैं । ” 


खेती करने में और दर प्रकार की श्रवृत्ति में ये साधु पाप 
बताया करते हैं और पाप से मुक्त होने का उपदेश दिया करते दें, 
पर जब उनसे सीघा अश्न किया जाता है कि अगर सभी आपका 
उपदेश मान के और पाप समझ कर हर प्रकार की उत्पादक 
प्रवृत्ति छोड़ दें तो हमारा और आपका जीवन फैसे चलेगा और 
यद्द आत्म कल्याण केसे निभेगा ९ तो ऐसे अ्रश्नों से वे अपना 
कोई वास्ता नहीं. समझते और टाल्स्टाय के ही शब्दों में “ उस 
प्रश्न श्रे विल्कुछ भसम्वद्ध प्रश्नों की पाण्हित्य पृर्ण चर्चा करने 
लग जाते हैं !! संसार के नाम पर सभी तरह की प्रवृत्तियाँ 
आदमी करते हैं और कर सकते हैं, साधुओं को उससे कोई 
मतलब नहीं; पर में पूछता हूँ, प्रवृत्तियों से चादे वे मुक्त दों, पर 
प्रवृत्तियों के परिणाम से कहाँ मुक्त हैं? खेती करने को वे पाप 
बन्ताते हैं, पर अन्न वे खाते हैं; कुआँ खुदाने को पाप कह्दते हैं, पर 
कुएँ का पानी वे पीते हैँ; कपड़ा घुनने और घुनवाने में वे पाप 
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समझते हैं, पर कपड़ा वे पहनते हें; रोगी-उपचयों और चिकित्सा 
में वे धर्म नहीं समझते, पर औषधि-चिकित्सा वे कराते हैं । 


इन सब प्रश्नों का उनके पास जबाब है कि 'पंच महात्रतघारी' 
को इनमें पाप नहीं छगता क्योंकि ये सब उनके निमित्त नहीं 
किये जाते। बस्तर, पंच मद्दाव्नतघारी इन अब्तियों के पाप स 
मुक्त है, उन्हें यह सन्‍्तोष रहता है. कि किसी को कह कर वे 
यह नहीं करात हैं, और यह माल्स हो जाने पर कि उनके 
निमित्त से वे की गई हैं तो वे उनका छाभ नहीं लेते ६४ । पर 
यद्द कोई कद्दे तभी तो मातम द्वो ? क्‍योंकि जिस साधारण चुद्धि 
से यह मार्म हो भी सकती है, उसे तो वहाँ स्थान ही नहीं दे । 
चद्दाँ तो केवछ शास्त्रीय बुद्धि है। 

दान की भी ऐसी द्वी स्वार्थ पूण विडस्थना की गई है। पंच 
सह[प्रतधारी साधु को दान देने में धमं है, और अन्य किसी को देने 
में घ्म नहीं है। इसको कहते हैं वे सुपात्र-दान! और ऐसे छुपान्न 
तेरा-पन्‍्थी साधुओों के सिवाय और किसी का होना शायद ही 
सम्भव हो | मेंने' पृज्यजी से पूछा कि “अगर सत्य और भद्िंसा 





९ .इस (बषय में भी ठोक छोड़ा हो रहा है, केवल शब्द से पूछ 
लेने मात्र से कि यह आपके लिये नहीं बनाया गया हे निर्दोष और 
प्रासुक नहीं हो जाता, जब तक कि उसकी उत्पत्ति के उद्देश्य पर विचार 
व सनन नहीं किया जाय ।.. _ :.. --परकाशक 
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को साधना पर ही पंच मद्दाप्नतों का आधार है, तो ए+ प्राणी के 
छिए नितना धद्दिसा-पालन सम्मव हो सकता है उतना यदि एक 
भादमी करता है, फिर भी न तो वह पंच महात्रतों की व्याख्या 
ही जानता है, और न भप्तुक प्रकार का वेप पहनता हैं औौर न 
अम्ुक प्रकार का श्रध्ययन ही फरता है भौर न अमुऋ प्रकार की 
डकरियाएँ ही करता है पर वो भपना सारा जीवन णपने भहं को 
कुचछकर दूसरों फी सेवा में खपाता है, तो वह सुपात्रों की 
गिनती में आता है या नहीं ९” यह कहते हुए कि जा सकता 
है? महाराज को फाफी कठिनाईसी हुईे। खेर, उन्होंने इतना 
स्वीकार वो कर डिया, यद्दी क्‍या कम है ९ इन सारी थातों से 
यही भमाल्म द्ोता है कि बुद्धि और विचार फे लिए बहुत॑ कम 
गुंजाइश इस तरद्द के सम्प्रदायवाद के - घेरों में रद्द गई है । 
जहाँ बुद्धि इतनी संकुचित है, हृदय इतना संकोण है, जैचन फे 
कर्तव्य इतने सीमित है, वहाँ मानवता फे लिए है ही क्‍या ?. 
दीक्षा देते समय पृज्यजी दीक्षा लेने वाले के अभिभावक से 
एक जाह्षा-पत्र लेते हैं। गत चातुर्मास में दी हुई दीक्षाश्रों के 
ऐसे शआाज्षा-पत्र मेरे सामने रखे गये, शायद यह दिखाने के छिए 
कि लड़के-लड़कियों के अभिभावक की भाज्ञा मिलने पर ही 
दीक्षा दी जाती है । मेंने दो तीन आज्ञा-पत्र पढ़े, छगभग श्रथ 
का एक दी मससविदा था। इस भाज्षा-पत्र के भन्तिम द्विस्से.में 
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कुछ इस जाशय के दाब्द है कि यह में जो आशय देता हूँ, 
उसके कभी खिलाफ नहीं होठँँगा और पंचायत, राज दरवार 
ब्रिटिश सरकार में मेरी कोई आपत्ति नहीं चलेगी ।” शब्द चाहे 
जो हैं, भाव कुछ इसी प्रकार का है। मुझे यह पढ़कर बढ़ा 
आश्रय हुआ । जिस सामाजिक शक्ति और राज्य सता को ये 
साधु कछ समझते ही नहीं, उनका कोई महत्व ही नहीं सानते, 
तब उनकी मदद की भावना को दशोते वाले शब्द शज्षान्पत्र में 
क्यों लिखाये जाते हैं ? पर भीदर की कमजोरी बाहर आए विना 
नहीं रह सकती । कहीं कोई साघु-संस्था पर ही राज्य की मदद 
से नाबालिग बालकों के अपहरण ( जिसको दीक्षा कहा जाता है ) 
का अमियोग न छगा दें; इस भय के कारण ही जाज्ञा-पत्र लेने 
और उसमें इस तरह के शब्द छिखाने की आवश्यकता हुई | 
मेरी आपत्ति पर पृज्यजी ने जवाब दिया कि यद फोई खास 
वात नहीं है । वर्षों से ऐसा ही स्वरूप चला जाता है। 

दो दफा पहले झंझट आ चुकी है, इसलिये ऐसा कर दिया 
गया है ।” झाधुओं के लिए, भहिंसा को मानते वालों के लिए 
झंझट क्‍या दो सकती है ओर इससे बचने के लिए हिंसा-दाक्ति 
पर शअ्राश्रित राष्य सत्ता की अप्रत्यक्ष मदंद की भी उन्हें 
क्या दरकार है ? साछुओं की जअहिंखक शक्ति का यह एक 
नमूना है | 


बॉ 


४ 
है 
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तेरा-पन्थोी साधुओं का डाक से कोई सम्बन्ध है या नहीं, यह 
प्रभ भी उठा। तरुण जैन! में इस बारे में मैंने पहले कुछ लिखा 


» था; उसी फो लेकर यद्द चचों चडी। इस प्रश्न में 'तरुण! के 


पाठकों को भी दिऊचरपी होगी, इसलिए में इसके विषय में कुछ 
लिख रहा हैं। मेरे यह कष्टने पर कि “आपके साधु भी जब 
डाक द्वारा आये हुए पत्र पढ़ते हैं और उन पर अपनी सम्मति 
भी देते हैं, तथ ढाक से आप का सम्बन्ध केसे जग माना 
जाय ९” पूृज्यजी ने कहा, “साघु केवछ “बंदना' के पत्र पढ़ते हैं, 
और कुछ नहीं पढ़ते; इसमें कोई दोष नहीं है !!” भुमे मालूम 
पड़ा कि उन्हें इसी से सन्‍्तोष है कि उनके नाम ले तो कोई पत्र 
आता है और न वे पत्र लिखते हैं । हाँ, ग्रहस्थ कोई बात पूछता 
है, तो उसका जवाब देना तो उनका फज है द्वी। मैंने पूछा-- 


' शाप से गृहस्थों को मिछठा हुआ जवाब उनके द्वारा दूर गाँवों में 


विचरण करने वाले साधुभों के पास डाक द्वारा उस गाँव क 

श्रावकों के मारफत पहुँचाया जाता है और उसे वहाँ वाले साधु 

आपकी आज्ञा मान कर ही स्वीकार करते हैं। इससे क्‍या आप 

यह नहीं मानते कि डाक के साथ आपका अम्रत्त्यक्ष सम्बन्ध हो 

जाता है चाहे आप खुद अपने नाम से पत्र व्यवद्वार न करें ।” 

इस पर भी जब उन्होंने कद्ा--नहीं', तब फिर 'चचों की 
२१ 
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शुंजाइश दी नहीं रही । धात . कुछ भी हो, मानना या न सानना 
तो उनकी मर्जा की बात दे । 


इसके बाद मैंने साधुओं के द्वारा बनाई हुई तसवीरें देखी, 
सुन्दर अक्षर-छेखन के उत्कृष्ट नमूने देखे, तेरा-पन्‍्थी सम्श्रदाय॑ 
के छिए प्रकट को हुई तारीफ के सरकारी गजट देखे; सन्त ओर 
संतियों की भीड़ देखीं; आवकों की भक्ति और सेवा-भावता का 
अतिरेक देखा; साधुओं की दिनचयों देखी और सुनी । थद्द भी 
सुना कि अभम्ुक साधु ने २००० और असुक ने ५०००-७००० 
'छोक याद कर रखे हैं, पर मुमे तो .अखछी. साधुत्व के दशन 
करने थे । इन तसवीरों में, इन-गजहों में, इन आज्ञा पत्रों में 
ओर इन दजार हजार. होकों की रटना में साधुंत्व कहाँ से जावे ९ “ 
जिसकी आत्सा इततो छोटी है कि संसार की वेदना को वह 
अपनी वेदना नहीं समझ सकता, संसार की समस्याश्रों को 
सुलझाने में कोई योग नहीं दे सकता, समाज और राष्ट्र को सा 
मार्ग-दशन नहीं दे सकता, उसका केसा आत्म कल्याण ९ शरीर 
से आत्मा भछूग नहीं हो सकती, तो संसार और समाज से धम 
भी अछग नहीं दो सकता। आत्मा के विकास के लिए शरीर 
का पोषण किये बिना काम नहीं चढता, वैसे ही धम की साधना 
ओर विकास के लिए भी समाज ओर संसार की सेवा करना' 
जरूरी है। स्वार्थ को छोड़कर निश्वाथता का सम्बन्ध तो संसार 
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के साथ बना ही रहता है। दूसरे छोग निस्वाथ भाव से, सेवा भाव 
से साधुओों के ढिए सब कुछ कर सकते हैं; भोजन देते द्वी हैं, बस् 
देते ही हैं, औषधि देते द्वी हैं, सेवा करते ही हैं, पर ये खुद अपने 
वर्ग के बाहर न किसी को भोजन दे सकते हैं, न औषधि दे सकते 
हैं, न सेवा कर सकते हैं, क्योंकि वैसा करना साधुत्व के खिदाफ 
है। खिलाफ क्यों है, इसका जवाब तो शाझ्षों से माँगना होगा । 
एन साधुओं को छल्ष्य में. रखकर ही मानों दास्स्टाय ने 
लिखा होगा कि उनके पास शात्षों के भछावा जीवन के श्रश्रों 
को हल करने का और कोई माग द्वी नहीं है। अपने शात्र के 
बाहर की किसी भी नई बात पर स्वतन्त्र रूप से विचार करने की 
बात तो दूर रहो, थे दूसरे छोगों के ताजा मानवीय विचारों को 
समझने में भी असमथ होते जाते हैं । खास बात तो यह है कि 
ये जीवन का सर्वोस्कृष्ट संमय जीवन के नियम को अथौत्‌ श्रम - 
करने की आदत को सुलावे में द्वी स्लो देते हैं. और बिना .मिह्टनत 
किये ही संसार की चीजों के उपभोग करने का अपने को 
हकदार मानने छग जाते हैं ।. इस प्रकार वे बिरकुछ निकम्मे और 
समाज के लिए हानिकारक वन जाते हैं । उनके दिमाग बिगड़ 
जाते हैं और विचार करने की शक्ति नष्ट हो जाता है ।” 

मैं जानता हैँ कि साधु समाज के खिछाफ अपने से से सच्चे 
विचार प्रकट करनां भी आज एक ग़॒ुनाद्द समझा जाता है। इसलिए 


( १६० ) 
यदि मेरे इन विचारों पर सम्प्रदायान्‍्ध और घमोन्ध छोग बिगढ़ * 
उदें तो कोई ताब्जुब की बात न होगी। धम गुरु भी यदि मेरे 
इन “अशास्तरीय! विचारों पर तिहमिलछा उठें तो मुके कोई आश्रय 
नहीं होगा। ये विचार ऐसे हैं ही नहीं, जो आसानी से दजम दो 
सकें और खास तोर से उस व्यक्ति के लिये जिसमें कोई भी नई 
'बस्तु हजम करने की ताकत ही नहीं रद्द गई है। पर मैंने तो अपने 
“ विचार निस्संकोच और निर्भीकता के साथ प्रकट कर विये हैं । 
' एक बात जरूर में स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि मेंने तेरा-पन्‍्थी 
सम्प्रदाय की आलोचना नहीं की है, पर उस निकम्मे जीवन की 
आलोचना जरूर की है जिसे में भाज धर्म के नाम पर पोषण 
मिछता हुआ देखता हूँ । यद्यपि आज मैंने ये विचार तेरा-पन्थी 
सम्प्रदाय के साधुजी से हुई मुछाकात के प्रसंग में प्रकट किये हैं 
* पर थोड़े बहुत फक के, _साथ ये विचार ' आज सभी फिरकों के 
जैन साधुओं पर छागू होते हैं। कोई यदि इन विचारों को धर्म- 
'दोह्दी और शाख्-द्रोह्दी कद्दे तो मुके आपत्ति न होगी, ' पर यदि 
'कोई इनको एक सम्प्रदाय विशेष की आलोचना के रूप में 
वतावेगा, तो इस तरह मेरे विचारों को गलत समझा जाने पर 
मुझे ठुख होगा । पढ़िद्वारा की मुछाकात के बारे में इतना ही । 


“व्छ ५ 


श्री 'भग्न हृदय? की चिट्ठी 
( तरुण जेन नामक मासिक पत्र अंक १ जनवरी १९४२ से उद्ष्तत ) 

मान्यवर सम्पादकोंजी ! 

गत दिसम्वर के अंक में आपका थी में पाँच दिन का 
प्रवास! लेख पढ़ा, पढ़कर उस पर विचार किया और विच!र करने 
के धाद आपको यहृ पत्र छिख रहा हैँ। सब से पहले तो मुमे भाप 
को यह उपाल्म्भ देना है कि आपने थलो में जाने की मुझे सूचना 
भी नहीं दो । अगर आपकी सूचना भुमे मिल जाती तो में-भी 
अवश्य आपके साथ इन पाँच दिनों में घूमता ओर खासकर 
पृज्यजी के साथ आपकी जो मुछाकात हुई, उस समय मौजूद 
रहता जिससे पूरी पूरी बातचीत सुन पाता। आपने अपने लेख 
में बहुतसी बातों पर, शायद जल्दी और स्थानाभाव के कारण, 
:फेचलछ संकेत भर ही किया है, जिससे पूरी बातचीत को जानने 
की मेरी घड़ी उत्फण्ठा द्वो रही है । खेर, अ्रव तो जो कुछ जापने 
अपने लेख में छिखा है, उसी से सन्‍्तोप मानना होगा । अगर 
कोई विशेष बातें बाकी रही हों, तो उन पर फिर कभी प्रकाश 
डालें तो अच्छा हो। . 
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मेरा और मेरे कुछ दूसरे मित्रों का भी ऐसा खयाल है. कि 
पूल्यजी से मुछाकात करने वाले जितने विद्वान उनके पास थाये, 
उनमें से किसी ने भी इतनी स्पष्टता के साथ अपने विचार प्रकढ 
नहीं हिये जितने कि आपके लेख में मिलते हैं। में समझता हैँ कि 
आपकी स्पष्टता और सच्चाई की तो पृज्यजी मद्दाराज पर भी 
अवश्य छाप पड़ी होगी। आपके इस लेख से एक बड़ा फायदा 
यह भी हुआ कि अब भविष्य में पूज्य श्री यह कहने का साहस न रही 
करेंगे कि हमारे पास जो छोग आकर वचातचीत कर गये, उनकी 
सब शंकाएँ हमने दूर कर दी और उन्होंने हमारी बात मंजूर 
करली । अब तक तो पृज्यजी सुछाकात करने के लिए थाने वाले 
किसी भी व्यक्ति को यह बात अवश्य कहा करते थे | शायद 
आपसे भी अवश्य , कहां द्वोगा। आने वाले व्यक्ति पर अपना 
प्रभाव डालते के लिए द्वी ऐसा कहा जाता है और करीब करीब 
छोग इस प्रभाव में आ द्वी ज्ञाते हैं, क्योंकि हर एक को तो भीतरी 
अवस्था का पता नहीं होता। आपने अपनी खरी राय इतनी 
'स्पष्टता के साथ प्रकट कर जिस साहस का परिचय दिया है, उस 
'से अवश्य संमाज की आँखें खुलेंगी, ऐसा मेरा पक्का विश्वास है । 
. - आपने एक बार किसी पत्र में लिंखा था.क्ति आपकी सम्प्रदाय 
:के साधुओं के क्रिया कछाप- के बारे में में बहुत कम जानता हूँ । 
अच्छा हुआ कि इस बार आप स्वयं अपत्ती आँखों से . हमारे साधु 
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संस्था की छीडा भी देख आये; और जो कुछ देखा उसका 
वर्णन भी कर दिया.) मैं समझता हूँ आप पढ़िद्वारा में जो: देख 
कर आये हैं उसके वाद मेरे इस कथन से अवश्य सहमत हुए 
होंगे कि साधु संस्था का मानस आाज बिलकुछ गढित दो खुरा 
है। उसमें जो छुछ डाछा जाता है, वह सव सद और गछ जाता 
है, कोई मौलिक वस्तु तो वहाँ पेदा ही नहीं हो सकती। ऐसे 
'छोगों के ह्वाथों में जिस घर्म और समाज का नेतृत्व द्वो, उसका 
भविष्य अन्धकार मय है। अयोग्य द्वा्थों में पड़कर अच्छे से 
अच्छे साधन भी निष्फल भौर निरथक हो जाते हैं, यह कहावत 
:आज हसारे साधुओं के विषय में पूरी तरद्द सत्य सावित दो रही 
है। भिंसा का शक्ति शाी शस्ष गछत तरह से प्रयोग किये 
जाने के कारण तेज प्रदान करने के बदले हमें निराश बना रहा 
'है। में यह दावे के साथ कह सकता हूँ कि थंछी की- बौद्धिक 
:और सांस्कृतिक दृष्टि से आजं जो अवस्था उत्पन्न हुई है, : उसके 
'कारणों में सप्ताज के श्रति साधु संस्था की मनोवृत्ति ही मुख्य .है-। 
यह मनोबूृंत्ति गहरी निराशाजनक है, जब तक यद्द मनोवृत्ति 
रहेगी, तव तक थली के लोगों की ' दिमागी और तदजीबी द्वाढत 
में कोई सुधार नहीं-दोगा । और मानवता का कोई मूल्य यहाँ:फे 
छोग नहीं समझेंगे। जो छोग कभी कदास इन. साधुओं के पांस 
: आ जाते हैं, -उनके सामने ये ऐसी उत्कट नेतिकता - और कष्ट- 
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सहन का चित्र खींचते हैं. कि वद्द इनको असडी दवाडत को जाते 
बिना ही इनकी तारीफ करने छगता है। अपने त्याग की हरेक 
धात को इतनी बढ़ा कर भाने वाले को वे कद्दते हैं कि उससे भोले 
व्यक्ति प्रवच्चना में फैंस जाते हैं। ये साधु अपने शावकों के 
सामाजिक और लछौकिक कार्यों से अपने को विछकुछ मुक्त बतछाते 
हैं। पर यह विलकुछ शूँठ है क्योंकि दुनिया का कोई काम ऐसा 
बाकी नहीं रद्दा है, जिसका इन्द्रोने पाप और घम में बेंटवारा न 
कर दिया हो । पाप और धर्म की सूचियों में सभी कार्यों का 
वे वर्गोकरण कर देते हैं और रात दिन यह उपदेश दिया करते हैं . 
कि घ॒र्स करने का ओर पाए नहीं करने का है, इनके घम्म का 
मांनवता के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है, इसलिए मानव जाति 
की उन्नति फे जितने कार्य हैं, वे सव पाप की सूची में रखे 
गये हैं । हमारे साधुओं ने सिखाया है. कि जब तक उनकी तरह 
किसी ने संसार का त्याग कर पंच महात्रत नहीं धारण किये हैं, 
तब ठक उसकी सेवा करने या उसको दान देने में घम नहीं है, 
- बल्कि कर्म-बन्धन स्वरूप पाप है। सप्ताज के बाढक बाडिकाश्ों 
के छिए शिक्षाठ्य या स्वास्थ्याढय खोढना भी दमारे साधुओं के 
उपदेशानुसार धर्म कार्यों की सूची में नहीं आता । इस तरह 
यह घम, समाज के लिए कुछ भी नहीं करता, बल्कि किये जाते 
को रोकता है, और फिर भी जेसा जापने बहुत ठीक ठीक छिखा 
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है, समाज से अपने लिए नाना भाँति की सेवा छेते रहने में कोई 
आपत्ति नहीं समझता। आप अगर १०-२५ दिल छगातार 
हमारे साधुओं को सेवा (! ) का छाभ लें तो आपको पता छगेगा 
कि जहाँ पृथ्यजीं फी सवारी पहुँच जाती है, वहाँ के समाज की 
इस संबा के भार से क्‍या हाढत दो जाती है। माघ महोत्सव 
ओर चातुर्मास के दिलों में गाँव वालों की परेशानियाँ इतनी बढ़ 
जांती हैं, कि जिसका कुछ ठिकाना नहीं । 

सम्पादकोंनी। सुझे सचमुच अपने समाज फे उन हजारों 
स्री पुरुषों पर तरस भाता है, जो विवेक की आाँखे बन्द हो जाने 
के कारण इनके जाछ में फेंसे हुए हैं। थी के गाँवों की साथे- 
जनिक और सॉँ(ऋतिक हाठत का जो दिग्दशेन आपने अपने लेख 
में कराया है, उसको पढ़कर क्‍या हमें शर्म नहीं आती ९ सारा 
मस्तक झुक जाता है, हमारा यौवन बढबा कर उठता है, पर 
क्या करें सम्पादकोंजी ! यह सत्र हमारे उन्त साधुओं की कृपा है। 
जहाँ ये बिरानते हैं, वहाँ आस पास कोसों तक मानवता के खेत 
सूख जाते हैं. क्योंकि इनके उपदेश ही ऐसे हैं । दम जानते हैं 
कि इससे जैन घम कल्ूंकित दो रद्मा है क्योंकि हमारी तरफ की 
जनता तो इन्हीं जैन मूर्तियों को ज्यादा देखती हे, भौर इस्र बात 
से प्रभावित भी होती है कि इनको सानने वारे सब सेठ छोग हें, 
छात्रों और करोड़ों रुपया कमाते हैं। ये साधु खुद तो परिवार, 

श्र 
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गाँव, समाज और देश के धर्म को मानते द्वी नहीं भोर उनके प्रति 
कोई जिम्मेवारी भी नहीं समझते, पर हम लोगों को भी इन सत्र 
कामों में एकान्त पाप ही पाप घताया करते हैं। तब आप ही 
बताइये; हारे गाँवों की हमारे समाज फी और द्वमारी ओर से 
देश को हालत केसे भष्छी हो ? हमारे वालक और बालिकाभों 
में दूसरे संस्कार केसे पढ़े ? उनके अन्दर समाज ओर देश की 
सेवा की महत्वकांक्षाईँ कैसे उत्पन्न द्वों, जब कि एउन्‍्हें. यही 
सिखाया जाता है. कि अगर तुम्हें अपना जीवन सफल करना है; 
सच्ची उन्नति करना है तो संसार को छोड़ो और हमारी टोछो में 
शामिल दो जाओ । सचमुच इस टोछी में जाते ही मनुष्य को 
सारे सुल् मिल जाते हैं । बिना परिश्रम किये विभिन्न प्रकार का 
स्वादिष्ट भोजन मिलता है, पहनने को कपड़े मिछ जाते हैं, और 
रात दिन दजारों ज्ञी पुरुषों की सेवा? इससे ज्यादा और सुख की 
कट्पना द्वी क्या हो सकती है? इसी सुख-इसी “आत्म कल्याण! 
के लिए दर वर्ष उमीदवारों की संख्या बढ़ती जाती है। पूँजीवाद 
ओर साम्राज्यवाद की तरद्द इसमें भी ज्यों ज्यों संख्या बढ़ती 
जाती हैं, त्यों त्यों इस ठोली की सत्ता भी बढ़ रही है जिसने 
. हमारे सारे समाज को गुमराह घना दिया है । 


इतना सब होते हुए भी, अब भीतर ही भीतर युवकों में क्‍ 
असन्तोष की अभि जछ रही है। दुनिया की तरफ से वे जाँखें 
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बन्द नहीं कर सकते और जब दुनिया की तरफ देखते हैं, दुनिया 
फी जटिल समत्याओं पर गौर करते हैं, तो यह महसूस किये 
बिना भी नहीं रद्द सकते कि उनको मिलने वाले उपदेश उन्हें हास 
की भोर ले जा रहे हैं। आज के युवक को मन्दिरों के साज 
अंगार श्रच्छे नहीं छगते हैं, न इन सफेद्पोश रूढ़िगामी मुफ्त- 
खोरों की सादगी ही पसन्द भाती है। वह तो जीवन का पुजारी है, 
मानवता का भक्त है और विश्व-प्रेम का प्रेमी है। आज आपने 
जिस थी में निराशा के बादल घिरे हुए देखे हैं, उसी में छुछ 
वर्षों बाद श्राप वह जबरदस्त विचार क्रांति देखें तो कोई आश्रय 
नहीं, जो वर्षों तक दबे हुए विचारों में से उत्पन्न होती है | 
तरुण जैन ने दो वर्षों में थी में बहुत बड़ा काम किया है, 
जिसका वास्तविक मूल्य आज नहीं समझा जा सकता, पर उस 
दिन मालूम होगा, जब कि थछी की काया पलछढ द्वोगी। में 
प्तरुण जैन! का इसी शुभ कामना के साथ, नये बष के प्रारस्भ 
में ग्रभिनन्‍्दन करता हूँ । 
आपका“-भिन्न हृदय 





चिट्ठी-पत्नी . 


( 'तरुण जैन! नामक मासिक पतन्न अंक रे माच १९४२ से उद्छत ) 

मान्यवर सम्पादक मद्दोदय ! 

में यद् पत्र आपकी सेवा में पद्दिले-पहल ह्वी श्रेषित कर रहा 
हैं। सब से पदिले में आपको मेरा कुछ परिचय दे दूँ। में थी 
प्रान्व के एक बढ़े शहर फा रहने वाढा और दस्से-बीसे से भी 
बढ़कर पच्चीसा तीखा ओसवाल हैँ। शायद अन्य लोगों की तरह 
आप भी पूछ बेठें कि में किस सजहब को मानने वाढा हूँ ९ 
' पहिल्े ही फह दूँ. कि में इस वक्त जैन खेताम्बर पौने तेरा-पन्थी 
हूँ। आप शायद इसको सजाक समझेंगे, मगर में आव से 
कसमिया कहता हूँ कि आपके तरुण ने ओर खास फरके आपके 
दो छेखकों ने मेरा पाव पंध घिस ड|छा । आप समझ गये होंगे, 
दो लेखकों से मेरा मतलब किन से है। आपको माल्म रहना 
चाहिये कि में पुस्तेनी जैन श्वेताम्बर तेरा-पन्‍्थ मजहब का कट्टर 
श्रावक था, भगर आपके इन दो गजब के लेखकों ने हनुमानजी के 
पाव रोस की तरह मेरा पाव पन्‍थ काट डाछा । - मुझे अब यह 


( १६९ ) 


भय है कि कहाँ मेरा रहा सद्दा पन्‍थ दी न उड़ जाय ।- श्री 'भन्न 
हृदय जी के छेखों को तो में जेसे तेसे हजम कर गया। मैंने 
सोचा कि चछो साधुओं के क्रिया कछाप और आचरण दुरुस्त 
नहीं रहे हों तो इसमें कोई आश्रय की बात नहीं, पच्चम काछ है, 
हुण्डा जवसपिंणी का समय है, सगर श्री बच्छराजजी सिंधी के 
लेखों ने तो मेरा पन्‍थ ही उड़ाना प्रारम्भ कर दिया। अब ती में 
देख रहा हैं, यह पौने तेरह भी फायम रहना कठिन हो रहा है । 
मुझे यह पूण विश्वास था कि हमारे पृथ्यजी महाराज, जो शाश्र 
फरमाते हैं, वे सोलह आना ठीक और अक्षर भक्षर सत्य हैं मगर 
सिंघीजी के लेखों ने तो श्राँखों की पट्टी खोढ दी । सम्मवतः 
मुँह की पट्टी मी जो कभी कभी छगा लेता हूँ, जब खतरे में है | 
हमारे पृज्यजी मद्वाराज जब थली भ्रान्त में बिराजते हैं, तब 
अक्सर में सेवा में साथ साथ रहता हूँ । में देख रहा हूँ, जब से 
ये शासरों की वा्तें, 'तरुण' में आने छगी हैं, हमारे मोटके सन्त 
आपके तरुण' की इन्तजारी में बाद जोते रहते हैं। इधर कुछ 
समय से आपके “तरुण ने भी नखरे से पेश कदसी शुरू कंर दी 
है। 'तरुण” के पहुँचते द्वी मोटके सन्तों की मीटिंग होने छगती 
हैं। पूज्यजी मद्दाराज भी पढ़ते हैं। वातावरण में कुछ हलचल सी 
' मच जाती है। उस दिन मेरे सामने द्वी तरुण” की था्ते चढ रही 

थीं। एक अनन्‍्य भक्त और विश्वास पात्र श्रावक जज कर रहे थे 
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कि महाराज! आप शिक्षा प्रचार में पाप बता रहे हैं मगर शिक्षा 
का सम्बन्ध अब आजीविका से जुड़ा हुआ है। फेवछ भापके पाप 
बताने से छोग पढने से रुक नहीं जायेंगे। छोग जैसे जैस शिक्षित 
होंगे, उनमें तक और ज्ञान बढ़ेगा । ज्ञान बढ़ने से प्रत्यक्ष गणित 
से असत्य साथित होने वाली बातों की अत्तर भक्तर सत्यता की 
आपकी मोहर ( छाप ) हटें बगेर कैसे रहेंगी? महाराज ने 
गम्भीर होकर उत्तर दिया कि यह विचारने की वात हो रही है । 
सम्पादकोंनी | मुझे तो अब कुछ न कुछ समाज सुधार की तरफ 
रवेया बदलता प्रतीत हो रह्दा है; चादे उपदेश की शैली बदल कर, 
चाहे श्रावकों द्वारा समाज सुधार के लिए कोई संघ या सभा 
कायम होकर; और अब भी छुछ न हो तो महाद विनाश 
निकट ही है। पर भुमे विश्वास होने छगा है क्लि आपके “तरुण 
की उछछ कूद खाली नहीं जाने की । 

कुछ दिन पहिले में कायबशात्‌ सुजानगढ़ गया था। घिंघीजी 
से भी मिछा। बढ़े सज्जन प्रतीत दोते थे । मैंने कहा, “ आपके 
तरुण के लेखों में शाल्रों की बातों को असत्य प्रमाणित करने 
की सामग्री तो छा जवाब है, सगर आप सबज्ञता के शब्द साथ 
कहीं कहीं मजाक से पेश आ रहे हैं। यह बात मेरे हृदय में खट- 
कती है।” वे कहने छगे, “क्या आप स्वीकार करते हैं कि सर्वज्ञों 
की बात प्रत्यक्ष में असत्य हो सकती है |. यदि नहीं तो ऐसी 
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बातों के कहने वा्ों को आप स्वेज्ञ समझें ही क्‍यों? सर्वज्ञ सल्य 
के कहने वाले ही होंगे, और उनके साथ मजाक करने की 'मज़ाल 
ही किस की है ९? फिर वे कहने छगे, “मैंते ऐसा सोच समझ 
फर ही किया है कारण यदि में दूसरो शेडी से लिखता तो इन 
लेखों को रुचि से कोई पढ़ता तक नहीं । एक तो यह शाज्रों का 
विषय ही शुष्क ठह॒रा और दूसरे उपदेशकों ने अपनी 'समन्तवाणी* 
द्वारा सेंकड़ों वर्षों के छगातार प्रयत्न से छोगों को शाख्रों के अन्ध 
भक्त बना दिये हैं। इसलिए बिना चुभने वाले शब्दों से भुमे 
अप्तर दोता नहीं दिखा ।? सिंघीजी की बात कुछ मेरे भी जेँची। 
खेर, आप मुझ से परिचित तो द्वो द्वी गये हैं। थी. प्रान्त की 
हृल्चछों के बाबत आपको कभी छुछ पूछना द्वो तो मुझ से पूछ 
डिया करें। आप संकोच न करें। मेरा हृदय विशाल है, में 
साफ कहूँगा । समय समय पर से स्वयं भी जापको यहाँ की गति 
विधि स वाकिफ करता रहूँगा । | 
आपका--थडछी वारसी 
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फाॉराशेष्ट क्रु७ ब्‌ 
तेरह-पन्थ ओर जेन पत्र 


( शे० [ मु० | सम्प्रदाय के सुमसिद्ध साप्ताहिक “जैन? पत्र के ता० 
मार्च १९४२ पृष्ट १४७ पर सामयिक स्फूरणा में से अनुवादित ) 


चोपडाजी का तेरा-पन्‍्थी ड़रातिहास 
“बना चना 5 


तेरा-पन्य की मान्यताओं एवं आचार व्यवहार के विषय में 
दाल में अनुकूछ तथा प्रतिकूल चचो चछती हुई बाँचने में आती 
है। कोई २ तो ऐसी अतिशयोक्तिएँ एवं मिथ्या स्तुतिएं करते हैं कि 
बुद्धिमान छोगों को कंटाछा उत्पन्न किये बिना नहीं रहती और 
कोई २ बार ऐसे आश्षेप करने में आते हैं कि सचमुच तेरद-पन्‍्थ 
का स्वरूप क्‍या होगा, उस बाबत जरा भी प्रकाश नहीं मिले, 
ऐसी स्थिती में वकोड छोगमछजी चोपड़ा जैन श्वेतताम्धर तेरा-पन्थी 


( १७३ ) 


सभा के मन्त्री ने छपवा कर प्रकाशित किया हुआ, इस सभा का 
संक्षिप्त इतिहास अपने को कृतिपय अंश्ञों में उपयोगी सिद्ध होगा। 
श्रीयुत्‌ चोपड़ाजी का गुजराती भाषा पर, जेसा चाहिये वैसा काबु 
नहीं दे, इसलिये वे क्या कहना चाहते है. वह कहीं २ पर बहुत 
अस्पष्ट हो रहा है। छगभग ८० पृष्ठ को पुस्तिका में ६ पृष्ठ भरा, 
इतना तो शुद्धि पतन्रक है। श्री वकीरू चोपड़ाजी का आशय 
/तेरा-पन्थी मत के सिद्धान्तों का रहस्य न समझ सकने के कारण 
बहुत से छोग दूसरों को निन्‍दा करने, तंथा भोढे भाईयों को 
बहकाने के लिये, गम्भीर दाशनिक तत्व को उछठा कर निरथंक 
कागज स्याही और समय का दुरुपयोग करते है, वह रोकने का है। 

तेरा-पन्थी अपने को श्वेताम्बर जैन घमं की शार्खा के जननु- 
यायी कद्दलाते हैं, इनके विषय में जो कुछ गेर समझ होती हो, 
उनके सिद्धान्तों का उछा प्रचार होता हो तो उसका प्रतिकार 
करना यद्द जैन घ् के प्रत्येक अनुयायी का प्रथम फज है। 
तेरह-पन्थी की निन्‍दा जथवा बुराई दिखाना एक तरह जैन घ्म 
की ही अवदेलना है, कारण कि जो शाखा श्रशाखा के भेद को 
नहीं जानते, वे तेरह-पन्थ को द्वी जैन धर्म समझ कर जैन 
दुशन की अवद्देढना करते हें । न्‍ 

वकीछ छोगम&जी चोपड़ा कहते हैं कि तेरा-पन्थ विरुद्ध, 
कितनेक ऐसी झूठी बातें फैछाते हैं, कि 'यह मत दया दान रहित 

३ 
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है,” बहुत से छोगों ने यह हकीकत सुनो द्वोगी। श्रीयुत्‌ चोपडाजी 
इस आशक्षेप का परि्दार करने को उत्सुक दें, परन्तु हमें यह कहते 
हुए दिलगीरी (खेद) होती है कि वकीछ महाशय स्वयं दी आक्षेप 
का प्रतिकार करने के बदले समथन करते हों, ऐसा प्रतीत होता है | 


वफीछ महोदय ने रजू कियां हुवा, एक कल्पित प्रसंग यहाँ 
विचारते हैं, कि इनके स्वयं के शब्दों में ही भूत दया सम्बन्धी 
प्रश्न और उत्तर दोनों तपासे--- 
६ ३८ .. ३९ अर सु 
/ अ्रक्ष--एक अनाथ बालक जाता दो, उसके पेट में कोई 
नराघम छुरी भोंकदे तो दया धर्मों को उस समय फ्या करना १ 


“उत्तर में बंकील छोगमछजी चोपड़ा कहते हैं कि-- जिनाझो 
भ्रसाणे “चढने वाले ' साधु साध्वी ऐसे अवसर में मजकुर अनाथ 
बालक को बचा संकते नहीं, वे तो उपदेश देकर घातक को दुष्कृत्य 
से निश्वत्त करें, अन्यथों जो यह देखना भस्म हो तो वे उस जगंद 
को छोड़कर दूसरी जगह पर चले जायें। ८पदेश से हिंसक को 
समश्ना कर दुष्कृत्य से निवृत्त करना वीतराग प्ररूपित धम है किन्तु 
बल प्रयोग, छारूच या शरसा-शरसी से खाजे, छाजे, त्रांजे करके 
बचाने में श्री जिनेश्वर का ध्ं नहीं। अतः बढ प्रयोग-से किसी को 
कष्ट पहुँचां कर बचा छेना यह श्री जिनेश्वर कथित धर्म नहीं है ।” 
5 2 5 >< | 
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उपदेश देने जितना अवकाश नहीं रहा हो, अंथवा उपदेश से 
वह घातक सममे ऐसा न दो, किन्तु उसे समय. हिम्मत-भरा 
हुवा पढकार करने मात्र से जो दुष्ट मनुष्य के गान्न थरथरा जाते 
हों तो भी सिंफ उपदेश ही सुनाना और यह दृश्य न देखा जाता 
हो तो वहाँ से चछे जाना, भाग छुटना, इसमें दया, अदिसा या 
जिन देव प्ररपित सिद्धान्त की बात तो दूर रही, महुष्य,की 
मानवता दी कहाँ रही। और जो साधु साध्वी नहीं कर सके, 
यानि मरते प्राणि को बचाने की क्रिया, जो संसार त्यागी बिरागी 
भी नहीं कर सके, वह श्रावक श्राविका से तो बने द्वी फैसे ९ 
पामरता की इससे अधिक मयोदा दूसरी क्या हो सके । 

घातक का घातकोपन और निर्दोष घालक की हत्या यह्‌ 
सप झुभाशुभ कम का परिणाम है, ऐसा यह वकीछ भाई श्रपने 
फो व्यवहार के विषय में भी जैंचाना चाहते है, परन्तु यद्द तत्त्व- 
ज्ञान मूल भूमिका पगेर का द्वोने से यहाँ टिक नहीं सकता, 
कंग्रा घन जाता दे । 

जैन धर्म फे उच्चतम सिद्धान्तों का यह दुरुपयोग नहीं तो 
अन्य क्‍या कद्दा जाय ९ तेरह-पन्थ की जमात जो पृद्धि पा्में यानि 
जगत भर में तेरा-पन्य मान्यता श्रवत हो जाय तो समाज की 
कैसी स्थिती हो ? कदाच समाज जैसा ही कुछ रहने नहीं पावे । 

 - ५ >> ५4 ५ 
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तेरा-पन्थ फे सिद्धान्त के सम्बन्ध में टीका करने के रशेदय 
से हम यह नहीं करते । आज का युग धर्म प्रस्येक नागरिक के 
पास से निभेयता की और समाज कुटुम्य तथा राष्ट्र के डिये 
अधिक से अधिक बढीदान की माँगणी कर रहा है, ऐसे समय 
में तेरा-पन्य के सिद्धान्त का प्रचार विछकुछ द्वास्यास्पद बने और 
जैन शासन तथा जैन संस्क्रति को अवद्दैना हो, ऐसा पूर्ण भय 
रहता है । 





परररिशिए् कण ३ 

तेरा-पन्थ अने तेनी मान्यताओं 
( छे० --श्रीमान्‌ चीमनलछाल चकृमाई शाह ४. -?., 7, 8.. 347... 5. ) 

सोलीसीटर ड॒ धी बोम्बे गवनमेन्ट 

सेकेटरी-श्री शवेताम्वर स्थानकवासी जन कान्फरेन्स, 

.. आपणा समाजलुं खतत ह्वीत चिन्तवता एक मुनिराजे कान्फर- 
न्सलुं ध्यान खेंच्युं छे के आ वर्ष तेरा-पन्थी साघुणो गुजरात 
काठीयावाढसां उतर्या छे भने केटलेक स्थव्ठे चातुर्मांस करी पोताना 
पन्यनो प्रचार करे छे. गुजरात काठीयावाडमां तेरापन्थन्ुं नामहु 
ज स्थान छे, काठीयावाढमां तो हूँ जाणुं छुं सयां सुधी विलकुछ नभी 
ज्यारे गुजरातमां सुरतमां ज २-४ कुटुम्ब आ पन्थनां भनुयायी छे. 
तेरा-पन्थ स्थानकवासी सम्प्रदायमांथी छगमग १७५ वर्ष पू् 
जुदो पडेल नवो पन्थ छे. तेनां साधु साथ्वीओ स्थानकवासी साधु 
साध्वी जेवो ज पह्देख्वेश पहेरे छे, सिवाय के ध्यान पूवक जोवामा 
जाने तो खबर पड़े के तेमनी मुंदपत्ति विशेष छांबी अने पद्दोछाइमां 
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टंकी दोय छे. पण आ हकीकतनो जेने झ्याठ न द्वोय तेओ था 
साधु साध्वीणोने स्थानकवासी सम्प्रदायनां साधु साध्वीश्रो ज माने. 
तैमनो उपदेश पण २२ सून्नो उपर ज रचायेलो छे ऐस तेमनो दावों 
छे भत्ते आधचारमांपण तेशो देखीती रीते स्थानकवासी साधुनां 
आचार पाले छे. एटले कोई पण असणामां पड़े एदुँ छे. दो एक 
सवाल ऊभो. थाय फे तेमनो विरोध शा माटे फरवामां आधे छे 
भांपणा सम्प्रदायनां अप्रगण्प साधु मुनिराजो अने शआ्रवको 
जिमने तेरा-पंन्थनो पुरतो भंगत अनुभव छे तेबाओए चेतवणी 
जापी छे के, तेरा-पन्‍्थी सान्यताभों स्थानकवासी सम्प्रदायनी 
मान्यताओथी सदंतर विरोधी छे, . एटलुंज नहि पण जेन धमनां 
सिद्धांतोथी विरोधी छे. भत्ते तेरा-पन्थी साधुभोनां बाह्य आचारथी 
आकपोंइ भापणा भारईथो' तेमनी मान्यताओं त्तरफ वछशे तो 
स्थानकवासी सम्प्रदायने जने जेल घम ने मोटी हानि थवानों 
सम्भव छे. :एक भाइए सने लख्युं छे के जापणां केटछाक 
अनुभवी : साधुजीओोए तेरा-पन्‍्थ विषे तेमने फेटीक वातो- कट्ी 
ते कंप्करादी: उपजाबे तेवी छे | 
:' 'ओ! उपरेथी मारी जिज्ञासा वधी, अते में तेरा-पन्‍्थ संवंपे 
काँइक॑ जाणवा प्रयत्न कर्यो. जाज अरसामां सने फेटछाक तेशब्पन्थी 
आबकोनो परिचय थयो अने तेमनी सांथे लंबाणथी में चचो करी, 
सेमज' तेमलुं केटलुक साहित्य मेडव्युं. थोड़ा दिवस पहेढां कछ- 


(६ १७९ ) 

कत्ताना श्री सिद्धराजजी ढट्ठा. जेओ फलकत्तानी ईन्‍्डीयन मरचन्देस 
चेम्बरना मन्त्रों छे तथा तरुण जेनना तन्‍्त्री श्री भेवरमछजी सिंधी 
ने मठवानो मने प्रसंग पव्यो. कढकत्ताना .जैनोमां मोटों भाग 
तेरा-पन्धी मारवाडीओनो छे. तेमनी रंदेणी करणी, विचारश्रेणी; 
स्पितीचुस्ततता अने अहिंसा सम्बन्धेना खोटा ख्याछोनी. विगतवार 
ईकोकंतों ए भाइभो पापछ्लेथी में सांभडी 0 
मारे तेरा-पन्थ. विषे छखतां पद्देलां.तेथी पंण विशेषःमाद्दीति 
मेल्ववी हृती. एटले विशेष .त्पास. करी तो ,जणायु के पुल्य:.श्री 
'जवांहरंछाछजी मंद्ाराज सादेवे 'संद्धम भेण्डनां नामेःएक प्रन्थ 
छख्यो छे जेंमाँ तेरा-पन्थेता आंचाय :जीतंमंढजीनुं: छखेछ! एक 
पुस्तक “भ्रम विध्वंसन” तु खण्हन करवारमां भाव्यु छे :तेपुस्तक 
'मेढववी जोइ गयो. तेमां शाद्षनां संख्याबंध “आ्राघारों ढांकी तेरा- 
पन्‍ंथी मान्यताथोंदुं सफछ खण्डन कय छे. सारवाढमां जा :संबंधे 
्खुब  वादविदाद थयो' हतो' भने -थाय छे- श्री संद्धम मण्डननी 
अस्तावनार्मा तेश-पन्‍्थी मान्यताओं संचंधे केटछीक :हकीकतो छखो 
ले जे आपणे मोनी न शकीए तेवी छे. कोई पण सम्प्रदाय के व्यक्ति 
-पछी दे-जैन हो4 ४५ अजैन एवो मान्यताओं घेरावे ए. मने तो 

असंभव ढाग्युं छ॒तां तेनां घुणां पुरावाओं आपवामां भावे डे 
. शोवी, मन्येताओनां केटलो रे: नमुनांभो, ते प्रस्तावनांमो:जाप्या। 

छेंः दाखंड तरीके-- 


( १८० ) 


( १) गायोथी भरे वाढामां जाग छागे अने कोई दयावान पुरुष 
ए बाढातुं द्वार खोढी गायोनी रक्षा करे .तेने तेरा-पन्थी 
यकान्त पाप कहे छे. 

(२ ) श्रण मजढा उपरथी कोई बालक पटतु होय तो तेने उपरयी पकड़ी 
बचावनार दयावान पुरुषने तेरा-पन्‍्थी पाप करतो माने छे- 

(३ ) तेरा-पन्थी साधुओ सिवाय संसारमां सब प्राणीणो 'कुपात्र' छे. 

भा वत्तु वांचीने मने घणु आश्रय थयुं. आबी मान्यताओ 
घरावती तात्विक भूमिका समजवा हूँ प्रयत्न करी रहो छुं. दुभाग्ये 
तेरा-पन्थी साहित्य घणुं खरूँ मारवाड़ीमां छे जे मने मव्युं नथी- 
छा जे थोडं मल्यु छे ते तेमज. तेमनां श्रावकों तया भी सिद्धराजजी 
ढद्टा जने श्री सिंघी साथे मारे जे वातचोत थई ते उपस्थी तेरा-पन्य 
साधुओनो उपदेश आवी कोईक मांयताभोमां परिणाम एम मने छागे छे 
दी ओ पा आ >< >< रे 
' तेरान्पन्थी सान्यताओमां जैन घर्मननी खाची भावनाभो द्वोत 
दो तेलु प्रतिबिम्थ जापणे तेरा-पन्‍्थी श्रावक समुदायमां जोई शकत 
खापणने जे जोचा- मे छे ते देथी तशन विपरीत छे 


भाई श्री सिद्धराजजी -ढड्ा जने श्री अवरमस 3... सिघीए 
कछकत्ताना तेरा-पन्थी समाजनी टिथिति मने वणेवी ले उपरथी 
जणायः छे के तेभो अत्यन्त स्थिति चुस्त अने जड़ छे. सामानिक 


७ डे ० प हु 
कोई पण कायमां भाग न॒/छे. समाज सेवामां तेजो घ्म मानता 


कु € जद) ) 


' ंथी. गरीबोने मंद करवोी; भूंल्‍्वाने जश्न जापदुं।/ निरक्षरने शान 


क्र 


आपचुं, देदीने तंबीधी राहत अआापवी जथवा तेनी सारबार करंबी; 
संमांज उपयोगीःकोई पंण कांये करलुं तेमां तेशो धर्म समानता नथी. 
तेमनां मत मुजब जने तेरा-पन्थी मान्यता मुजब जा बथाः सांसारिक 
कार्यो छे. जेनी प्रवृत्तिमां कम बंघन छे. जेथी संसार बचे छे जने 
हेथी ते भोक्षमाग नथी. तेरा-पन्थीओ दानतनां विरोधी . कहेवाय छे 


. लेनुं था कारण जे 


तेबाज सयाको जने मान्यताणो जीवदया अने प्राणीरक्षा 


संबंधे छे. कोई जीवनी - रक्षा करवी जने तेने बचावबों तेमां तेलो 


धर्म मानता नथी. जा कंथन कद्राच आश्रयक्ारक छागरे.तेथी 
जरा विस्तृत रीते खम्जातुं, दयाना ने प्रकार-स्वदया अने परदया . 
जयवा जीवरक्षा, तेरा-पन्‍्थी स्वदयामां माने छे एटले के पोते कोई 
जीवनी दिंसा करे नहि, :करावे नदि अथवा करतां प्रत्ये जनुमोदे 
नहि. पणं परदयां भथवा जीवरक्षामां नथी. मानता. एटछे के, 
कोई जीवने मरतां बचाववों तेमां धर्म नथी मानता. तेनो प्रख्यात 
दाखडो विढाडी उंदरने मारवा जती दोय तो तेश्रो जटकानेः नहिं 
माणस भी जतो 'होय तो तेने बचाववासां घस माने नहिं) ऊंवी 


: ऑन्‍्यता साटे कारणों घण्णों दक्षोववा्मा आावे छे. एक तो एंसे 


बद्देवांमा जानें छे के ते अंग बेंचंरे तो सांसारिक अ्रधृत्ति कररे, 
तेने कमंबन्धन थरे, जेनो दोष बचावनारने छागरो. सौ सौनां कर्म 
श्ष 


( जैटर ) 


प्रमाणे दरेकलुं थाय छे+ तेसां:बीजा कोशए:वच्चे पढ़बानी ःजरूर नथी, 

. बच्चे.पढ़वामों धर्म नथी. कदाच पाप छे एम खुली रीते न,कट्ठे-.. 
- आवा कारणे तेरा-पन्‍्थीओ दयादानना विरोधी कह्देवाय छे. 
आरा सिद्धान्तो जैन धर्मना साथा सिद्धान्तों छे एवो तेमनों दावों 
छे. जावी मान्यंताणो: बराबर अंमर्मा :-मूकाय तो तेनां केटडा 
भयंकर जने विपरीत परिणामों आवे तेनी.क़रपना.-करवी मुशकेड 
नथी. तेरा-पन्‍्थी श्रावको साथे चचों करीए त्यारे तेमनी मान्यता“ 
ओना आधा परिणामों आवे ते तेमने कद्दीएं स्यारे तेजो पण भड़की 
बैठे छे.” भा परिणामों स्वीकारवानी : तेमनी - हिम्मत नथी. .जन्‍्ते 
८ अमे न जाणीए, मद्दाराजजी ज़ाणे :” एम कहीने उसा रहेशे- 
तेरा-पन्थी खाधुओ साथे चर्चा करो- त्यारेगोछ गोल जवाब आपरो- 
तेमनामाँ पंण तेमनी सान्यताओनां अचूक परिणामों प्रकटपणे 
स्वीकारवानीः हिम्मत नथी. भूख्यानें अन्न आपवा्मा घमम नथी) 
सांदानी मावजत - करवामां .घर्म नथी, समाज सेवामां धर्म नथी 
मरतां जीवने बचवावामां .घसं नथी; . एदुं स्पष्टपणे. तेओ कट्देतां 
अचकारी. तेरा-पन्‍्थी साधुभोनां परिचयमां. आवनार भाइओने 


भारी विनंति छे के तेमनी. पासेथी: स्पष्ट जवप्न छेजो के उपरनी 
. प्रबृत्तिज्ञोमां धमं छे के पाप ९ का 


* ०3 


. ( जैन अकाश-वा. २६-७-४ _.। ता. ९-८-:४१ ) 


